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प्रस्तावना 


महर्षि दयानन्द ने आये मन्तव्यों के निर्धारण में जिन आ्ष ग्रन्थों को प्रामाणिक 
और पठनीय माना, उनमें वेदांगों और उपांगों को विशेष स्थान दिया है। वेदांग 
हमारे वे ग्रन्थ हैं जो वेदाथं समझने में हमारी मौलिक सहायता करते हैं, जैसे--- 
शिक्षा, व्याकरण, छन्द, कल्प, ज्योतिष और निरुक्‍त | ये ६ वेदांग किसी विशेष 
ग्रभ्थ के नाम नहीं हैं । हमारे वाडः मय के इतिहास में आचार्यो ने इन सब पर 
समय-समय पर मूल्यवान्‌ ग्रन्थ लिखे हैं, जिनमें पाणिनि की शिक्षा और अष्टा- 
ध्यायी, पिगल का छन्‍्दशास्त्र, लगध का वेदांग ज्योतिष, यास्क का निरुक्‍त और 
कल्प-सम्बन्धी श्रौतसूत्र, गृह्मसूत्र आदि हैं (मेरे निजी विचार में रसायन, शिल्प, 
आदि शास्त्र भी एक प्रकार से कल्प हैं--यज्ञेन कल्पन्ताम्‌) । वेदांगों के अनन्तर 
उपांगों की महत्ता है जिन्हें हम अपने दर्शनशास्त्र कह सकते हैं। भारतीय परम्परा 
में तीन वर्गों में विभक्त ६ उपांग निम्न हैं--(१) वैशेषिक और न्याय, (२) सांख्य 
और योग, (३) उत्तर मीमांसा अर्थात्‌ शारीरक सूत्र (वेदान्त) और पूर्व मीमांसा । 
इन ६ दर्शनों के आचार्य क्रश: कणाद मुनि, गोतम मुनि, कपिल मुनि, पतञ्जलि, 
बादरायण व्यास और जैमिनि हैं। इन सभी दर्शनों पर अनेक आचार्यों की 
वृत्तियाँ और भाष्य हैं जिनके माध्यम से विचारधाराओं का विस्तार सुक्ष्मता से 
किया गया है। ऋषि दयानन्द ने स्पष्ट अन्ध-गज न्याय का संकेत करके यह स्पष्ट 
कहा है कि इन उपांग या दर्शनग्रन्थों में कोई विरोध नहीं है, और ये सभी वेद 
के तत्त्वज्ञान को अपने-अपने क्षेत्रों में व्यक्त करते हैं। इन दर्शेन-ग्रन्थों पर हमारे 
आचार्यों ने भी तकंसम्मत भाष्य किये हैं। ऋषि दयानन्द के लेख के अनुसार, “पुर्व- 
मीमांसा पर व्यासमुनिक्ृत व्याख्या, वैशेषिक पर गोतममुनिकृत, न्यायसुत्र पर 
वात्स्यायनमुनिक्ृत भाष्य, पतञ्जलिक्ृत सुत्र पर व्यासमुनिकृत भाष्य, कपिल 
मुनिकृत सांख्यसूत्र पर भागुरिमुनिभाष्य, व्यासमुनिक्ृत वेदान्तसूत्र पर वात्स्यायन- 
मुंनिकृत भाष्य, अथवा बौधायनमुनिक्ृत भाष्य वृत्ति-सहित पढ़ें-पढ़ावें ।” 

ऋषि दयानन्द ने जिन भाष्यों का उल्लेख किया है, वे सब इस समय उपलब्ध 
नहीं हैं। आये जनता स्वामी दर्शनानन्दजी के सांड्य और वैशेषिक-भाष्यों से परिचित 
है। स्वामी दयानन्द को अपने जीवन में दर्शनों के भाष्य करने का अवसर न मिला; 
किन्तु उन्होंने विशेष बात यह घोषित की कि सांख्यदर्शन नास्तिकता का प्रति- 


। 
। 
| 
| 


पादक नहीं है । कपिलजी की ईश्वर और वेद के सम्बन्ध में बैसी ही आस्था है, जैसी 
अन्य दर्शनों के आचार्यों की ! 
वर्तमान युग में भौतिक विज्ञान और रसायनपास्त्रों ने प्रकृति और द्रव्य के 
नवीनतम रहस्यों का जो उद्घाटन किया है, वह अपने वैचित्र्य के लिए प्रसिद्ध है । 
उन्‍नीसवीं शती के अन्त में ऊर्जा, द्रव्य, गति, आवेग, चर ( ॥स्‍07थापा) आदि 
के सम्बन्ध में जो कल्पनाएँ थीं, वे बीसवीं शती के वर्तमान दणशकों में पूर्णतया बदल 
गई हैं-- डाल्टन, न्यूटन, जे० जे० टामसन, जी० पी० टामसन, क्यूरी, रदरफोई, 
ऐस्टन, फर्मी, चैंडविक, डिराक, मैक्सप्लांक, श्रीडिजर, हाइजनवर्ग ([0800, 
क्‍छजांणा, ॥. 7. व07807, टप्रा०8, रिएााश[00, 0507, छाया, 0॥790, 
ट॥ब0ण्ांए(, ३३४ एक्ार:, $ल्रा०वा।8०, फल॑इला 028) आदि अनेक 
भौतिकी और रसायनशास्त्र, एवं सांख्यिकी के आध्रुनिक अनुशीलकों ने द्रव्य, ऊर्जा 
और उनके रूपान्तरों एवं पारस्परिक सम्बन्धों के क्षेत्रों में प्रायोगिक एवं सैद्धान्तिक 
कल्पनाएँ प्रस्तुत की हैं । 
दर्शनशास्त्रों पर आचार्य उदयवीर जी ने गहन अध्ययन किया है । सांख्यदर्णन 
के इतिहास पर तो उनका अद्वितीय अध्ययन रहा है, वे इस दर्शन के निविवाद मूर्धन्य 
विद्वान्‌ हैं। उनके तर शेषिक और सांख्यदर्शनों के विद्योदय-भाष्यों में यह प्रयास किया 
गया है कि कपिल और कणाद मुनियों के तत्त्व-विज्ञानों का आज के वैज्ञानिक 
विचारों के साथ समन्वय किया जाए। यह कार्य कोई सरल नहीं है। रसायनशास्त्र 
में पंचमहाभूत अथवा वैशिष्य के नवद्रव्यों के स्थान पर तत्त्वों की संख्या १०६ या 
११० के निकट तक पहुँच गई है, जिनमें से यूरेनियम (६ रवाँ तत्त्व) से आगे के 
समस्त तत्त्व, जिन्हें हम ट्रांस-यूरेनियम तत्त्व कहते हैं, वे सभी कृत्रिम तत्त्व हैं जिनको 
वर्तमान विज्ञानवेत्ताओं ने प्रयोगशाला में स्वयं निमित किया है। इनकी जीवन- 
अवधि भी बहुत थोड़ी ही है। नेप्ट्यूनियम और प्लूटिनियम को छोड़कर ये तत्त्बर 
प्रकृति में स्वत: नहीं पाए जाते हैं। वैशेषिक विचारधारा के ही परमाचार्य प्रशस्त- 
पाद ने एकाणुक, द्वैणुक, त्रश्वैणुक आदि की कल्पना प्रस्तुत की, जिसके आधार पर 
संसार मह॒षि कणाद को अणुसिद्धान्त का जन्मदाता स्वीकार करता है। किन्तु 
बॉयल और डॉल्टन के बाद परमाणु और अणु के भेद समझने का प्रयास रसायनज्नों 
ने किया । एक अणु में केवल एक परमाणु भी हो सकता है, जैसे कि हिलियम, 
आर्गन आदि । इसी प्रकार किसी तत्त्व के अणु में दो भी परमाणु हो सकते हैं और 
इससे अधिक भी । बाद को मोसली (]४०५७।५) आदि रासायनिक वैज्ञानिकों ने 
परमाणु-संख्या की कल्पना प्रस्तुत की जिससे स्पष्ट हुआ कि हाइड्रोजन से लेकर 
यूरेनियम तत्त्व तक तत्त्वों की संख्या केवल ६२ है। 
वैज्ञानिक विचारों की प्रामाणिकता, उपथादेयता आदि का मूल्यांकन करने के 
लिए ऐतिहासिक दृष्टिकोण की आवश्यकता है। न कपिल या कणाद पूर्णज्ञ थे 


और न आज के वैज्ञानिक पूर्णज्ञ हैं। कणाद और कपिल का अपने युगों में वही 
विशिष्ट स्थान था जो आज के युग में वैज्ञानिकों का है पूर्व-समय में यदि वे न 
होते तो हम विज्ञान की वर्तमान स्थिति तक भी न पहुँच सकते । हमें प्रसन्‍नता है 
कि आचार्य उदयवीर जी ने अपने सांख्य और वैशेषिक भाष्यों में प्राचीनतम से 
लेकर नूतनतम विचारधाराओं से हमें परिचित कराया है । निश्चय है कि इन 
उपांग दर्शनों के आचार्यो में उदयवीर जी का श्रेष्ठ स्थान है और हमें गव॑ है कि वे 
अपनी वतंमान दीर्घ आयु में अभी तक हमारे बीच में विद्यमान हैं। &४५ वर्ष से 
अधिक के इस आचार्य के प्रति हमारी अनेकानेक वन्दना है। 

प्रसन्‍नता की बात है आयें-संसार के प्रसिद्ध प्रकाशक श्री गोविन्दराम हासानन्द 
(दिल्ली) आचाय॑ श्री उदयवीर जी के दर्शनों के प्रकाशन की व्यवस्था कर रहे हैं। 


-- स्वामो सत्यप्रकाश सरस्वती 


प्रकाशकीय 


वैशेषिक दर्शनकार मह॒षि कणाद की प्रतिज्ञा है “श्रथातो धर्म व्याख्या- 
स्यामः” (वे० द० १११) । इस सूत्र में आये 'धर्म' शब्द से महर्षि मनु द्वारा 
(मनुस्मृति ६।६२ में) लक्षित 'धुति, क्षमा, दम, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, 
घी, विद्या, सत्य और अ्रक्रोध” ये दश गुण अभिप्रेत नहीं। 'घमं” शब्द से तो 
यहां अ्भिप्रेत है छह पदार्थों (द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष और समवाय) 
की विशेषतायें। मात्र यही अर्थ कणाद सूत्रों में प्रतिपादित विषय वस्तु के 
आधार पर “धर्म' शब्द का इस प्रसंग में किया जाना चाहिये। श्री पं० उदयवीर 
जी शास्त्री ने भी अपने इस भाष्य में इसी अर्थ को अपनाया है, हालांकि 
वेशेषिक दर्शन के सभी भाष्यकार इसके विपरीत 'धर्म' शब्द का अर्थ सदाचार' 
अथवा 'श्रेष्ठाचार' श्रादि ही करते आये हैं। सच पूछो तो वैशेषिक दर्शन में 
प्रतिपादित वस्तु विवरण को ध्यान में रखते हुए 'धर्म शब्द का सदाचारपरक 
अर्थ किया जाना यहां सर्वेथा महत्त्वहीन दिखाई पड़ता है 4 

वैदिक ऊहापोह में नैयायिक विचार पद्धति श्र वैशेषिक मनन प्रक्रिया 
दोनों ही समान धारायें हैं। न्याय दर्शन और वेशेषिक दर्शन को इसी कारण 
एक दूसरे का समान श्ञास्त्र कहा जाता है, मानों ये दोनों किसी समान अर्थ का 
उपपादन करने में एक दूसरे के सहायक (अनुपूरक) हों। वह समान अर्थ' है 
“जगत पहेली” जिसे देख मानव चकित हो उठता है और थककर न चाहता 
हुआ भी बार बार सोचने पर मजबूर हो जाता है कि यूह गोरख धन्धा है क्या? 
कैसे बना है ? किसने बनाया है ? मेरा यहां क्या स्थान है ? क्‍या कत्तंव्य हैं ? 
और क्या अकर्त्तव्य ? इस सारे सोच विचार का मुख्य आधार है वह अनुभव जो 
मानव को इन्द्रियों (स्व-इन्द्रियों) के अर्थों (जगत्‌-पदार्थों) के सन्निकर्ष से प्राप्त 
होता है । इसी इन्द्रियार्थसन्निकर्षजन्य अनुभूति की विश्लेषण प्रक्रिया न्‍्याय- 
दर्शन का विषय है और उस विश्लेषण से प्राप्त जगत्‌-पदार्थों से संबन्धित ज्ञान 
वैशेषिक दर्शन का विषय है। वैशेषिकदर्श न पदार्थ और उनके धर्मों का उल्लेख, 


# इस प्रतिज्ञा सूत्र का अर्थ है कि “इस कारण भ्रब॒हम धर्म को व्याख्या 
करेंगे ९” 


(३) 


है प्रकाशकोीय 


संगठन तथा स्वरूप विवेचन करता है । न्यायदर्शन उन पदार्थों तथा तद्गत धर्मों को 
जानने की प्रक्रिया का विस्तृत निरूपण करता है। न्यायदर्शन 'प्रमाण' का प्रपञ्च 
है तो वैशेषिक पदार्थ तथा तद्गुणों का विशदीक रण मात्र । इसप्रकार सं क्षेपतः मह॒षि 
कणाद की प्रतिज्ञा हुई जगत्‌-पदार्थों के धर्मों का विवेचन कर उनके स्वरूप का 
निश्चयी-करण । और यह किया जाता है इसलिये ताकि पदार्थों के सत्यस्वरूप को 
जान संसार यज्ञ के उत्थानाथं उनका ठीक तौर पर संगतिकरण कर, मानव के श्रम्यु- 
दय (ऐहिक-उन्नति) संगतिकर्त्ता के निःश्रेयस (पारलौकिक सुख) का मार्ग भी 
विस्तृत हो । 
वेशेषिकदर्शन के इस विद्योदय भाष्य की विशेषता ही यह है कि विद्वान्‌ 
भाष्यकार ने मूलग्रन्थ को प्रारम्भिक पदार्थ विद्या का विवरणात्मक ग्रन्थ मान, 
परम्परागत भाष्य सरणी का सहारा न लेते हुए, मूलसूत्रों में श्रये पदों को उनके 
संदर्भ संगत ञ्रर्थों में जचा कर, दर्श नकार के वास्तविक अभिप्राय को विज्ञपाठकों 
के सम्मुख प्रस्तुत करने का इलाध्य प्रयास किया है। इस भाष्य में घम्ं की 
छटा तो है परन्तु यह केवल मात्र धामक प्रेरणा से प्रेरित हो लिखा गया ग्रन्थ 
हो, ऐसा नहीं । इसका उद्दं श्य लोक में पदार्थों के मुलभूत धर्मों को प्रचारित कर 
उनके वास्तविक स्वरूप को हृदयंगम कराना है। इसी उद्देश्य को पाठक सारे 
भाष्य में--श्रा रम्भ से लेकर अन्त तक--शर्ने: शने: अग्रसर होता हुआ पायेंगे । 
महर्षि दयानन्द ने आय समाज के पहले नियम में लिखा है कि “सब सत्य 
विद्या श्र जो पदार्थ विद्या से जाने जाते हैं उन सब का श्रादि मूल परमेश्वर 
है ।” इसी प्रकार उन्होंने झायंसमाज के तीसरे नियम में लिखा कि “वेद सब 
सत्य विद्याञ्नों का पुस्तक है ***** ।7 ठीक यही विचार वशेषिक दर्ंन में 
“तद्बचनादास्नायस्य प्रामाण्यम्‌” (१।१॥३) यह सूत्र लिखकर महर्षि कणाद ने 
भी उद्घोषित किया है । इस सूत्र का भ्र्थ है “उस धर्म (जगद्गू प में विस्तृत द्रव्यादि 
के धर्म) के कथन से आम्नाय (वेद) का प्रामाण्य है।” यूं कहिये कि “जगद्गूप 
द्रव्यादि परमेश्वर की ही रचना है । इस रचना के अनुरूप ही वेदों में इसका 
वर्णन भी हैं। इसी आधार पर वेद भी परमेश्वर की रचना माने जाने चाहियें। 
परमेश्वर के बिना कौन ऐसा व्यक्ति हो सकता है जो परमेश्वर की रचना संसार 
का इस प्रकार याथातथ्येन विशद वर्णन कर सक्रे जैसा वर्णन कि आम्नाय (वेद) में 
किया गया है। इससे यह सहजतया ध्वनित होता है कि संसार की भांति वेदों 
को भी परमेश्वर ने ही रचा है। इसी आधार पर वेदों को स्वतः प्रमाण माना 
जाना चाहिये ।” 
अन्त में (वे० द० १०।२।६ में) पुनः इतिपरक इस सूत्र “तद्वचनादा- 
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म्नायस्य प्रामाण्यमिति” की पुनरावृत्ति कर मानों श्राचायं कणाद घोषणा कर 
रहे हों, कि “जगद्ग[ प में विस्तृत पदार्थादि के धर्मों का विवरण हमने यहां 
विस्तार के साथ एक दा निक प्रक्रिया के रूप में आम्नाय (वेद) के आधार पर 
दे दिया है। क्योंकि यह वर्णन विश्ववस्तुतत्वरूप है, अर्थात्‌ सांसारिक वस्तुस्थिति 
के साथ पूरा पूरा मिलता है भ्रतः इस संसार और आम्नाय (वेद) का कर्त्ता कोई 
समान (व्यक्ति) ही होना चाहिये । वह समान कर्ता प्रसिद्ध सच्चिदानन्द परबह्य 
के अतिरिक्त और कोई नहीं । इसप्रकार वेदों के स्वतः प्रामाण्य की पुष्टि हो 
जाती है ।” 

हमें पूर्ण रूपेण संतोष है कि श्री पं” उदयवीर जी शास्त्री ने अपनी इस कृति 
में महर्षि दयानन्द जी की उक्त भावना को पूरी तरह निभाया है। भाष्य करते 
समय स्थान स्थान पर उन्होंने ऐसे वैदिक संदर्भों की ओर निर्देश किया है जिनसे 
सूत्र निहित अर्थ स्वतः ध्वनित होते हैं । 
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भारतीय दर्शनों में श्रध्यात्म और ग्रधिभूत को लक्ष्य कर वस्तुतत्त्व का विवे- 
चन प्रस्तुत कियागया है। यद्यपि प्रत्येक दर्शन में तत्त्व की दोनों विधाश्रों का 
उल्लेख हुआ है, परन्तु मुख्यरूप से किसी दर्शन का उपपाद्य विषय अध्यात्म ग्रौर 
किसीका अधिभूत है । रांसार की गाड़ी ज्ञान के क्षेज्ञ में इन दोनों पहियों के 
आधार पर ही चलपातदी है। केवल श्रध्यात्म श्रौर केवल अ्रधिभूत के श्राधार 
पर जगत्‌ की व्याख्या अधूरी रहजाती है। इसीकारण प्रत्येक भारतीय दर्शन 
में प्रध्यात्म-अधिभूत दोनों का उपपादन हुआ्ना है। उपपत्ति की विविध शाखा 
होने के कारण विभिन्‍न दांत मुख्यरूप से किसी एक का उपयुक्त विवेचन प्रस्तुत 
करने की भावना से प्रवृत्त होता है। इस दृष्टि से क्रिस भारतीय दर्शन में किस 
विषय का उपपादन हुझ्ना है, इसको अतिसंक्षेप में निम्न प्रकार प्रस्तुत किया 
जा सकता है । 
न्यायदर्शन में वस्तु-तत्त्व को जानने समभने की प्रक्रियाओं का विस्तृत 
वर्णन व उपपादन है। वह वस्तु-तत्त्व चाहे प्रधिभूत है, भ्रथवा ग्रध्यात्म । वह 
प्रक्रि] है--प्रमाण । न्याय में विस्तार के साथ प्रमाण का सर्वाज़जपूर्ण उपपादन 
हुआ है, भ्रन्य जो कुछ है, वह प्रसंगोपयोगी है। 
वेशेषिकदर्श्न उन पदार्थों का विवेचन करता है, जिनके मध्य जीक्रन पनपता 
फूलता-फलता है । उस समस्त प्रथं-तत्त्व को वेश्षेषिक छह वर्गों में विभाजित 
कर उन्हींका मुल्यरूप से उपपादन करता है । इस विवेचन के मुख्य विषय अधि- 
भूत तत्त्व है, जिनको मानव अपने चारों श्रोर फैला हुआ पाता है । अंशत: 
अध्यात्म भी इसमें गया है । 
सांख्यदर्शन अ्रधिभूत के अन्तिम स्तर तक विवेचन प्रस्तुत करता है, और 
साथ ही अध्यात्म-प्रधिभूत के सम्बन्ध को स्पष्ट कर उनके यथार्थ भेद को साक्षात्‌ 
करने की ओर जिज्ञासु को प्रेरित करता है। 
योगदर्शन मुख्यरूप से उन प्रक्रियाओं का उपपादन करता है, जिनके पनु- 
ष्ठान से अधिभूत और भ्रध्यात्म के भेद का साक्षात्कार होता है। 
मीमांसादर्शन समाज के संगठन भ्रौर उसके कर्तंब्य-प्रकत्तव्य का बोध कराता 
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है, जो ऐहिक पारलौकिक श्रम्युदय के लिये ग्रावश्यक है । 

वेदान्तदशंन इस समस्त विश्व के विधाता परब्रह्म का स्वरूप उपपादित 
करता है, एवं उसके ज्ञान-साधनों की ओ्रोर प्रेरणा देता है । 

ये भारत के वैदिक दर्शन कहे जाते हैं । इनके अतिरिक्त तीन झवै- 
विक दरशंन हैं-- जैन, बौद्ध, लोकायत। ये दर्शन भी अध्यात्म-प्रधिभूत विवेचन 
की सीमा से बाहर नहीं हैं। विवेचन की पद्धति भले ही कुछ हो; पर जो विवे- 
चित हुप्ना है, वह सब उक्त दो विधाओं में सीमित है ! 


वशेषिक' नामकरण 

प्रस्तुत दर्शन के 'वेशेषिक' नाम का आधार क्या है ? इसपर पर्याप्त प्राचीन 
काल से व्याख्याकार अ्राचारयं प्रपने सुझाव देते रहे हैं। उन सभी सुझावोंका सार 
निम्न प्रकारों में सीमित हो जाता है--- 

क--प्रस्तुत शास्त्र देः प्रणेना कणाद के विशिष्ट उपदेष्टा होने के कारण 
ग्रथवा श्रन्य न्याय, सांख्य आदि दर्शनों की तुलना में द्रव्यादि पदार्थों के उपपादन 
में उत्कर्ष एवं विशेष होने के कारण इस शास्त्र का वैशेषिक नाम है। 

ख--शा सत्र द्वारा विवेचित पदार्थों में पझ्चम पदार्थ “विशेष' की प्रतिरिक्त 
कल्पना के भ्राधार पर ही इसका उक्त नामकरण हुग्ना है । 

ग--वैशेषिक नाम के मूलभूत 'विशेष' पद का श्रर्थ है--तत्त्वनिश्चयपूर्वंक 
व्यवहार करना । इस शास्त्र में ऐसा किया गया है, इसी कारण वैशेषिक नाम 
पाया । 

घ--तत्त्व का निश्चय पदाथे के साधम्यं-वेधर्म्य के आधार पर जाना- 
जाता है। इसलिये वस्तुतः ये व्यवच्छेदक व विशेष कहे जासकते हैं। इनके उप- 
पादन के लिये जो शास्त्र समर्थ है; अथव। इनके द्वारा व्यवहार करता है, वह्‌ 
शास्त्र 'वैशेषिक' कहा जाना उपयुक्त है । 

गम्भी रतापूवंक विचार करने पर ज्ञात होता है, 'वैशेषिक' नामकरण के ये 
सभी आधार कोरी कल्पना हैं। इनमें शास्त्रीय सिद्धान्तों को ध्यान में रखकर 
वास्तविक परिस्थिति की ओर दृष्टिपात नहीं किया गया। इन बातों में न कोई 
तत्त्व है, न तथ्य है, कि कणाद विशिष्ट उपदेष्टा थे, श्रथवा भ्रन्य दर्शनों से यहां 
पदार्थं-विवेचन विशेष हुप्ना है । सभी दर्शन भ्रपने क्षेत्र में विशिष्ट श्रथों का उप- 


१--यहां ये विचार साधारण रूप से बिचारयिता के नाम-निर्देश बिना दे दिये 
गये हैं। इनका विस्तृत उल्लेख व घिघेचन 'न्याय-वैशेषिक फा इतिहास' 
लिखे जाने के श्दसर पर किया जा सफेगा। यह फ्ेवल संकेतमात्र है। 
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पादन करते हैं, तथा किस दर्शनकार को विशिष्ट उपदेष्टा न माना जाय ? 
'विशेष' नामक अतिरिक्त पदार्थ की कल्पना, तथा उस विज्ञेषता को पदार्थों के 
साधम्यं-वधम्यं के आधार पर जानना-पहचानना आ्रादि यह सब अर्थ-तत्त्व के 
उपपादन की पद्धतिमात्र है। किसी अंश तक इसका ग्राश्रय लेने के कारण 
शास्त्र का उक्त नाम होना साधार कहा जासकता है; परन्तु इस सबका वास्त- 
विक मूल अन्यत्र है, जहां उक्त नामकरण का बीज निहित है। ग्राइये, उसे खोजने 
का यत्न करें। 

“वैशेषिक' नाम का श्राधार--कणाद ने जगत्‌ के मूल उपादानकारण पृथिवी, 

जल, तेज, वायु के परमाणु माने हैं। इनका अन्य नाम सूक्ष्म भूत' है। इन्हींसे 
श्रागे पृथिवी आदि स्थूल भूतों की उत्पत्ति होती है। कणाद-गौतम ने पृथिव्यादि 
परमाणुओं को नित्य कहा है। यह स्थूल जगत्‌ जिस रूप में हमें दीखता है, इन 
भ्राचारयों ने उसीके अनुसार इसकी व्याख्या करने का प्रयास किया है। जिज्ञासु 
की प्राह्म-क्षमता के अ्रनुरूष शास्त्रीय भ्र्थ का प्रतिपादन उपयोगी होता है, इस 
भावना से प्रेरित होकर कणाद-गौतम ने अपने शास्त्रों का प्रवचन किया। अपने 
प्रतिपाद्य जगदुत्पत्ति विषय के क्षेत्र को व्यक्त जगत्‌ के एक विशिष्ट अंश तक 
सीमित रक्‍्खा । इसी लिये गौतम ने व्यक्त जगत्‌ की उत्पत्ति व्यक्त कारण से स्वी- 
कार की है! । वात्स्यायन मुनि का इस विषय में कहना है-- भूत कह्टे जाने 
वाले व्यक्त, परमसूक्ष्म पृथिवी आदि [पृथिवी आदि तकत्त्वों के परमाणुरूप आय 
कणों ] से भन्य व्यक्त द्रव्य उत्पन्त होते हैं ॥ जो इन्द्रियों से जानाजाता है, वह्‌ 
व्यक्त है, उसके समान होने से उसका कारण भी व्यक्त है। दोनों में समानता क्या 
है ? रूप आदि गुणों का योग । रूप झादि ग्रुणों से युक्त नित्य पृथिवी [ प्रथिवी 
तत्त्व के परमाणुरूप ग्राथकण] आदि से रुपादि गुण युक्त अन्य पदार्थ शरीर आदि 
उत्पन्न होते हैं। 

इसमें सन्देह नहीं, कि इस स्थूल दृश्यमान प्रृथिव्यादि के पीछे छोटे-से-छोटा 
पूृथिव्यादि का कण विद्यमान है । इस कण की रचना कैसे हुई है, इस विषय को 


१--व्यक्ताद्‌ व्यक्तानां प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌ न्‍या० सू० ४ । १। ११ ।॥। 

२-व्यक्ताद्‌ भूतसमाख्यातात्‌ पृथिव्यावित : परमसूक्ष्मान्नित्याद्‌ व्यक्तं शरी- 
रेच्द्रियविषयो यकरणाधारं प्रज्ञातं व्रव्यमुत्पय्यते । व्यक्तञ्च खल्विन्द्रिय- 
प्राह्मम्‌ । तत्सामाग्यात्‌ कारणसपि व्यक्तम्‌ । कि सासान्यस्‌ ? रूपाविगुण- 
योग: । रूपादिगुणयुक्तेभ्य : पृथिव्यादिम्यो नित्येभ्यो रूपादिगुणयुक्‍तं 
पारोरासूत्पद्यते । न्‍्या० सू० [४। १। ११] पर जात्स्यायनभाष्य । 
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कणाद ने अपने शास्त्र की सीमा में नहीं लिया । इसलिये दृश्यमान चारों भूत- 
तत्त्वों के परमसूक्ष्म कणों को जगत्‌ का मूल एवं नित्य मान लिया गया है। यदि 
इनकी रचना पर प्रकाश डालने का प्रयत्न किया जाता, तो यह अपने शास्त्र की 
सीमा से बाहर की बात होती । 
कणाद-गौतम ने जिन परमसूक्ष्र पृथिव्यादि भूततत्त्वों को जमत्‌ का मूल 
उपादान माना है; उनका नाम भारतीय दर्शत-शास्त्र में 'विशेष' है । इसी झ्राधार 
पर इस शास्त्र का वैशेषिक' नाम है। 'विशेष' नामक पदार्थ को मूल मानकर 
प्रवुत्त हुए शास्त्र का 'वैशेषिक' नाम स्वंथा उपयुक्त है। इन परमसूक्ष्म कणों की 
“विश्येष' संज्ञा सांख्य-योग में परिभाषित है। वहां इनकी रचना-प्रक्रिया का वर्णन 
उपलब्ध होता है । 
वेशेषिक सूत्रकार-कुणाद-- वेशेषिक श्ञास्त्र के रचयिता का नाम महर्षि 
कणाद बताया जाता है। यह संभावना की जाती है, कि सूत्रकार का सांस्काश्कि नाम 
यह नहीं रहा होगा । सांस्कारिक [नामकरण संस्कार के समय माता-पिता द्वारा 
निर्धारित] नाम क्‍या था, यह झ्राज निश्चयपूर्वंक नहीं कहा जा सकता। कणाद 
नाम का झाधार बताया जाता है, कि कृषक जब अपनी खेत की खड़ी फसल काट 
ले जाता था, तब उससे भड़े हुए भ्रन्न कण [दाने] जो खेत में पड़े रह जाते थे, 
उनको बीनकर यह ऋषि इकट्ठा कर लेता, श्रौर उसीसे भ्रपना जीवन-निर्वाह 
करता था। ऐसी भावना शास्त्र के व्याख्याफारों ने अ्रभिव्यक्त की है, तथा 
पठन-पाठस के अवसर पर गुरु-शिष्य परम्परा में चली भारही हैं । 
एक विदेशी विद्वान” ने कहा है, कणाद नाम का आधार परमाणुवाद का 
स्वीकार है। परमाणु एक कण है, उसको श्रदन कर भ्रात्मसात्‌ कर, उसीको 
आधार मान शास्त्र को प्रवुत्त करने वाले श्राचायं का नाम “कणाद' उपयुक्त है । 
परन्तु ऐसा विचार युक्तियुक्त नहीं कहा जासकता । लोकायत, बौद्ध, न्याय भ्रादि 
१--द्रष्टव्य, पातञझ्जल योगसूत्र, २। १६॥ यथा योगसूत्र, हे । १, का 
व्यासभाष्य । 
परमाणु-रचना के लिये द्रष्टव्य, योगसूत्र [१। ४४] के व्यासभाष्य पर 
वाचस्पति फी टीका तत्त्ववेशारदी | परभाणु-विषयक विस्तृत विषरण के 
लिये द्रष्टव्य-प्रस्तुत ग्रन्थ फे परिशिष्छट २ में 'वेशेषिक का परम-प्रणु' दोष॑क 
भाग, पृ० ३६९७ ---४०८ ॥ तथा हमारी भ्रन्य रचना ,सास्थसिद्धान्त' पु० 
१७१--७६; एवं १०१-०२ ॥ 
२--व्योमशिव झौर श्रीधर श्रादि ने ऐसा प्रभिव्यक्त किया है। 
३--डा० उई, घं शेषिक फ़िलॉसफ़ी' पृ० ६। चौखस्वा प्रकाहन : 
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दर्शनों में भी परमाणु को उपादान मानकर जगदुत्पत्ति की व्याख्या कीगई है । 

व्योमशिवाचार्य ने प्रशस्तपादभाष्य की व्योमवर्ती' व्याख्या में 'कणाद' 
नाम के ग्राधाररूप से किन्‍्हीं व्यक्तियों के अन्य सुझावों का भी उल्लेख किया है, 
परन्तु वे सुझाव सवंथा निराधार व निरथंक हैं, उनक्री उपेक्षा करना ही ठीक 
होगा । 

कणाद नाम के इस विवरण से स्पष्ट है, कि ये राब व्याख्या व्यक्ति के ग्राचार 
व सिद्धान्त पर अश्रित हैं, सूत्रकार का अपना यह सांस्कारिक या व्यक्तिगत 
नाम रहा हो; ऐसी बात नहीं है । 

इसके श्रतिरिक्त सूत्रकार के श्रन्य दो नामों का उल्लेख मिलता है, 
एक-काश्यप; दूसरा-उलूक | पहले नाम का उल्लेख प्रशस्तपादभाष्य' तथा 
उसकी उदयनाचार्य कृत व्याख्या किरणावली में पायाजाता है। दूसरे नाम के 
आधार पर इस शास्त्र का औलूक्यदरशंन' नाम व्यवहृत होता है, माधव के 'स्वे- 
दर्शनसंग्रह' में वंशेषिकदर्शन का इसी नाम के साथ विवरण प्रस्तुत कियागया है । 
व्योमशिव ने प्रशस्तपादभाष्य की टीका व्योमवतती में सूत्रकार के लिए 'उलूक' 
नाम का निर्देश किया है | यह नाम देते हुए सूत्रकार का उपालम्भ के साथ 
उपहास किया प्रतीत होता है । 

निश्चित ही पहला काश्यप' नाम गोत्रनाम है, अथवा किरणावली के अनु- 
सार कणाद के पिता का नाम कश्यप रहा हो, यह संभव है । परन्तु उलूक नाम का 
आधार क्या रहा होगा ? नहीं कहाजासकता । आयंदेव के शतशास्त्र के व्याख्या- 
कार चीनी विद्वान्‌ चित्सान' के आधार पर डाॉ० उई ने 'उलक' नाम पड़ने का 
कारण बताया है, कि सूत्रकार दिन में ग्रन्थरचना आदि कार्य करते, और उल्‌क के 
समान रात्रि में जीविकासाधन जुटाने का प्रयत्न करते थे । 


१-व्योमवती, पृ० २० (छ), पंक्ति २४। चौलम्बा प्रकाशन। 

२--प्रशस्तपादभाष्य के बुद्धि गुण प्रसंगान्‍तगंत श्रनुसान प्रकरण के प्रारम्भ में 
विरुद्धासिद्धसन्दिग्धभ लिड्भ' काइयपोउब्नवीत्‌” सन्दर्भ का 'काइयप' पद कणाद 
के लिये प्रयुक्त हुआ है। * 

३--कद्यपात्मज्ञः कणादी 5न्रवीत्‌' । किरणावली, पृ० २६१ । ब्रजदास कम्पनी, 

... बनारस-संस्करण । 

४--भ्रन्ये तु धर्में: सह धर्मिण : उद्देशः कृत इति। केनेति ? बिना पक्षिणा-- 
उलूकेन। सामान्यशब्दइच विद्येषे वत्तंते प्रकरणादिति ब्र्‌ बता।' अ्रन्तिस 
कथन के लिए देखें, सूत्र-- ११ २।३॥। 

५--उई की, “वैशेषिक फिलासफो' पृ० ३, [चौखस्वा संस्करण |, 
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उक्त नाम के आधार की यह कल्पना नितान्त उपहासास्पद है। रात्रि के 
अन्धकार में मानव के लिये उलूक के समान जीविकोपाजंन का कार्य किया- 
जाना संभव प्रतीत नहीं होता । ऐसा कार्य मानव द्वारा चोरी, तस्करी आदि 
कियाजाना ही कहाजासकता है। सूत्रकार के जीवन में जीविकोपार्जन के लिये 
जैसे प्रयत्न की कणाद नाम के आधार पर कल्पना कीजाती है, वह सब रात्रि में 
होना संभव नहीं । उलूक की न॑स्गिक दृष्टि ऐसी होती है, जो घने अन्धकार में 
देखसकता है । 

इससे अ्रधिक उपयुक्त कल्पना तो यह संभव है, कि अपने बाल्यकाल में 
पाणिनि के समान ये भ्रधिक जड़मति रहे हों, उसी आधार पर इनका यह नाम 
पड़ गया । कहाजाता है, कि शद्भूर भगवान्‌ की घोर तपस्या के अनन्तर कणाद 
ने प्रसन्‍न हुए शंकर से इस शास्त्र के रहस्य को प्राप्त किया था। भगवान्‌ शद्धूर 
ने उलूक के श्रात्मीय जन बनकर प्रस्तुत श्ञास्त्र का उपदेश दिया। जो हो, उलूक 
नाम की यथार्थ उपपत्ति का पता नहीं लगता, यही कहना उपयुक्त होगा । 

'उलूक' नाम के एक ऋषि का महाभारत में उल्लेख उपलब्ध होता है। 
भीष्म के मृत्यु अवसर पर वहां इनके आने का उल्लेख है।* भ्रन्य एक स्थल पर 
विश्वामित्र के पुत्र ग्रथवा वंशजों में उलूक का नाम लियागया है। वत्स देश में 
उलूक ऋषि का आश्रम था, जहां काशिराज कन्या अम्बा ने-भीष्म द्वारा अप- 
हृत एवं उपेक्षित कियेजाने पर कुछ क।ल के लिये--आ्राश्रय प्राप्त किया था ।* 
इन उल्लेखों का ऐतिहासिक महत्त्व कितना है, विचारणीय है । महाभारत के 
इन सभी प्रसंगों में वणित उलूक ऋषि का वेशेषिकरचनासम्बन्धी कोई संकेत 
उपलब्ध नहीं है। 

जहां तक नाम का प्रश्न है, श्रन्य भी एक व्यक्ति 'उलूक' नाम का महा- 
भारत में वणित है । यह शकुनि का पुत्र था। एक वार दुर्योधन का दूत बनकर 
युद्ध प्रारम्भ होने से पहले पाण्डव-शिविर में गया था।* फलतः सूत्रकार आ- 
चाये के कणाद, काश्यप, उलूक आदि नामों का अनन्तरवर्त्ती आचार्यों ने उल्लेख 
किया है। इन्ही नामों के झ्राधार पर इस शास्त्र अथवा सम्प्रदाय को काणाद, 


शान्तिपवं, ४७।११॥ 
अन्‌ शासनपव , ४। ५१॥ 
३. उद्योग पर्व, १८६। २६॥ 


४. यह प्रसंग महाभारत में उद्योग पर्व के भ्रन्त्गंत श्रष्याय १६० से १६४ 
तक वर्णित है। 


१. 
२. 
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. औलूक्‍्य आ्रादि नामों से व्यवहृत कियाजाता है। परमाणुवाद को मानने के कारण 


परमाणु के पर्याय पद 'पीलु' के आ्राधघार पर इस सम्प्रदाय को 'पैलव” भी कहा 
गया है। पर शास्त्र का मुख्य एवं प्रचारप्राप्त नाम सवंत्र वैशेषिकदर्शन! ही 
मान्य है । 

सूत्ररचना काल--मह॒धि कणाद के काल का पता लगने पर सूत्ररचना- 
काल स्वत: निर्धारित होजाता है। इन सूत्रों के विषय में आज तक किसी ने 
यह सन्देह अ्भिव्यक्त नहीं किया, कि इन सूत्रों की रचना कणाद के नाम पर 
अन्य किसी व्यक्ति ने करदी हो; जैसा सांख्य सूत्रों के विषय में कतिपय आधु- 
निक लेखकों का ऐसा विचार रहा है ।' यदि यह कथन सन्देहरहित है, कि इन 
सूत्रों का रचयिता 'कणाद' नाम से प्रसिद्ध महर्षि है; और साथ ही यह मान 
लियाजाता है, कि ब्रह्मसूत्र (वेदान्तदर्शन) के रचयिता बादरायण महाभारत 
कालिक कृष्ण दव पायन वेदव्यास है,' तो वैशेषिक सूत्रकार कणाद का काल 
उससे कुछ पूर्व ही मानना श्रावश्यक होगा । 

इसके श्रतिरिक्त श्रन्य कोई ऐसे बाधक प्रमाण उपलब्ध नहीं हैं, जिनके 
आधार पर कणाद तथा सुत्ररचना के काल को महाभारत काल के अनन्तर माना 
जाय । इसके लिये कोई स्पष्ट प्रमाण उपलब्ध नहीं है, कि कणाद महाभारत 
अथवा कृष्णद्व पायन वेदव्यास से कितने पूर्व हुए । 

वेशेषिक सूत्रपाठ श्रौर संख्या--पर्याप्त समय से वैशेषिक सूत्रों के अध्ययन 
के लिए व्याख्यारूप में शद्धुरमिश्र के उपस्कार नामक व्याख्याग्रन्य का सहयोग 
प्राप्त होता रहा है। उसीके श्रनुसार सूत्रपाठ की मान्यता रही है । वत्तेमान 
व्याख्याकारों' ने सूत्रों के उन्हीं पाठों को अपने व्याख्याग्रन्थों में स्वीकार किया 
है। ग्रभी पिछले वर्षों में वैशेषिक सूत्रों के दो प्राचीन व्याख्याग्रन्थ प्रकाश में 


१--इस विषय का विस्तृत विवेचन हमारी रचना 'सांख्यवर्शन का इतिहास' में 


किया गया है। 
२--इस विषय का विस्तृत विवेचन हमारी रचना वेदान्तदर्शन का इतिहास! 


में देखा जासकता है| 

३--इन व्याख्याकारों में वशेषिक सूत्रों पर 'वेदिकवृत्ति' के लेखक एक हैं-- 
स्थामी हरिप्रसाद उदासीन | दूसरे हैं, ब्रह्ममुनिभाष्य के रचयिता स्वामी 
ब्रह्ममुनि। इनके श्रतिरिकत कुछ पूर्वकाल के दो व्यास्याकार और हैं--- 
चन्द्रकान्त भट्टाचायं, तथा जयनारायण तर्कंपञ्चानन | सूत्रों के पाठ में 
कहीं-कहीं चन्द्रकान्त ने श्रपना भिन्‍न विचार अ्रभिव्यक्त किया है । 
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आये हैं। 

१-प्ज्ञातकर्त्त क प्राचीन व्याख्या समेत वैशेपिकदर्शन का संस्करण "मिथिला 
विद्यापीठ, दरभज्ना' से सं० २०१३ विक्रमी, (१६५७ ईसवी ) में प्रकाशित हुआ 
है । इसका सम्पादन मिथिला विद्यापीठ के प्राध्यापक श्रनन्तलालदेव शर्मा ठाकुर 
ने किया हैं। यह व्याख्या नवमाध्याय के प्रथम आह्लिक तक उपलब्ध है । प्रतीत 
होता है, अगला अंश खण्डित होगया है । 

उपस्कार और इस व्याख्या के सूत्रपाठों में अनेक स्थलों पर भेद है। सूत्र 
के पाठों में अन्तर के अतिरिक्त सूत्रों की न्‍्यूनाधिकता भी है। उपस्कार में 
स्वीकृत कतिपय सूत्र इस व्याख्या में नहीं हैं, तथा यहां स्वीकृत अनेक सूत्र उप- 
स्कार व्याख्या में उपलब्ध नहीं होते। विद्वान्‌ सम्पादक ने सूत्रों की परस्पर 
तुलना की भावना से ग्रन्थ के अन्त में एक परिशिप्ट जोड़दिया है। 

२--शेषिक सूत्रों पर दूसरा प्राचीन व्याख्याग्रन्थ ओरियण्टल इन्स्टिट्यूट, 
बड़ौदा से सन्‌ १६६१ में प्रकाशित हुआ है । इसका सम्पादन मुनि श्री जम्बू- 
विजयजी ने किया है। यह संस्करण प्रत्येक दृष्टि से उत्तम है । विद्वान्‌ सम्पादक 
ने ग्रन्थ के अन्तिम भाग में तीन परिशिष्टों द्वारा सब प्रकार के सूत्रपाठों का 
निर्देश कर सूत्रपाठ-परिशुद्धि के लिये अभी तक उपलब्ध पूर्ण सामभ्री का संकलन 
करदिया है। वंशेषिक सूत्रों की इस प्राचीन वृत्ति के रचचिता हैं--चन्द्रानन्द । 

प्रस्तुत 'विद्योदयभाष्य! में सूत्रों के सब प्रकार के पाठ-भेदों तथा न्यूनाधिक्य 
को टिप्पणी में उसी स्थल पर निर्दिष्ट करदिया है। व्याख्या के लिये उपस्कार- 
अभिमत सूत्रपाठ को ही आदृत किया है। 


इन विभिन्‍न व्याख्याओं में सूत्रों की संख्या इसप्रकार है-- 


अध्याय. आह्लिक उपस्कार चदन्द्वानन्दवृत्ति मिथिलापीठ 
१ १ ३१ २६ ३१ 
१ र १७ १८ १७ 
२ १ ३१ र्८ ३१ 
२्‌ २ ३७ डरे ३७ 
डरे १ १६ १४ १५ 
३ र्‌ २१ १७ १५ 
ड १ १३ १४ श्२ 
है २ ११ & १० 
भ ! १८ श्८ १६ 
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व्याय. आह्िक उपस्कार चद्धानन्दव्‌ त्ति मिथिलापी5 


भू २ २६ र्‌८ २६ 
६ १ १६ श्८ १५ 
६ २ १६ १६ 5 
७ १ २५ इ्र ३३ 
७ र्‌ र८. ३१ ३२ 
८ १ ११ १७ (१) १३ 
द २ ६ भर 
६ १ १५ है ७ (२) 
& २ इ् र्८ 

१० 2 [८ । है 

१० र्‌ & २१ 

संबंयोग-- ३७० ३ेप४ं ३३३ 


अभाव-पदार्थ - अभाव' नामक पदार्थ को सुत्रकार कणाद ने स्वीकार किया 
है, या नहीं किया ? इस विषय की चर्चा वत्तमान दर्शन-संप्रदाय में पर्याप्त समय 
से होती ग्राई है। वेशेषिक पर लिखने वाले प्रायः सभी आचार्यों ने इस विषय में 
अपने मत ग्रभिव्यक्त किये हैं। उनका उल्लेख करना यहां अपेक्षित नहीं, अधिक 
उपयोगी भी नहीं ; पर सारभूत कथन इतनः ही है, कि सूत्रकार को गअ्रभाव' 
पदार्थ स्वीकृत न हो, यह नहीं कहाजासकता । 
धधर्मविशेषप्रसुताद' [१ । १। ४] इत्यादि पदार्थ निर्देशसूत्र में द्रव्यादि छह 
पदार्थों के नाम-निर्देशपूर्वक कथन करने और “अभाव” का इसीप्रकार कथन न 
करने के कारण सूत्रकार को अभाव' पदार्थ मान्य नहीं था, ऐसा विचारना प्रामा- 
णिक्र न होगा। सूत्रकार ने यहां अभाव” पदार्थ का नाम्ना निर्देश क्‍यों नहीं 
किया ? इसके समाधान के लिये व्याख्याकारों ने कई वात कही हैं, पर इतना 
स्पष्ट है, कि सूत्रकार यहां केंबल भाव-पदार्थों का मुख्य रूप से निर्देश करना 
चाहता है। श्रभाव पदार्थ सदा भावनिरूपित रहता है । अभाव के भावनिरूपणा- 
घीन होने से भाव की श्रेणी में श्रभाव का निर्देश उचित न समभकर ही सूत्रकार 
ने अभाव पदार्थ का यहां नाम्ना निर्देश न किया हो, ऐसा संभर्व है । 
सूत्रकार द्वारा अ्रभाव पदार्थ की मान्यता में क्रिसीप्रकार का सन्देह नहीं 


१. चद्धानन्दवृत्ति के श्रन्तिम तीन श्रध्यायों में श्राह्किक विभाग का निर्देश 


नहीं है । 


२. मिथिलापीठ का ग्रन्थ इसके श्रागे खण्डित है। 
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किया जासकता। अभाव का साक्षात्‌ निर्देश स्वयं सूत्रकार ने अनेक सूत्रों में 
किया है । द्रव्यादि पदार्थ-निर्देश सूत्र में भी 'वधम्यं' पद से अभाव अर्थ का 
स्वीकार अभिलक्षित होता है। श्रभाव की श्रमान्यता में वैधम्यं की कल्पना संभव 
नहीं । इसके अ्रतिरिक्‍त सूत्रों में 'कारणाभाव' कार्याभाव, एकत्वाभाव, एक- 
पृथक्त्वाभाव, क्रियागुणव्यपदेशाभाव, संयोगाभाव, आदि पदों का अनेकशः प्रयोग 
हुआ है। यदि सूत्रकार को अभाव पदार्थ भ्रमान्य होता, तो यह सब प्रयोग-व्यव-« 
हार कैसे संभव था ? 

इस सबके अतिरिक्त स्वयं सूत्रकार ने नवम अध्याय के प्रारम्भिक सूत्रों में 
विभिन्‍न अभाव पदार्थों का स्वयं उपपादन किया है ; तथा अभाव के प्रत्यक्ष के 
लिये सन्तिकर्ष का निरूपण उसीप्रकार किया है, जिसप्रकार भाव पदार्थों के 
प्रत्यक्ष के लिए उपयुक्त सन्निकषं का। फलतः सूत्रकार को अभाव पदार्थ मान्य 
न था ; अनन्तरकाल में शिवादित्य मिश्र आदि के 'सप्त-पदार्थो' आदि रचनाओ्रों 
केद्वारा वेशेषिक सम्प्रदाय में सातवें पदार्थ अभाव की गणना होने लगी ; 
इत्यादि कथन सारहीन हैं। ऐसे प्रक्रिया ग्रन्थों में कणाद द्वारा स्वीकृत पदार्थों 
का ही विवेचन हुआ है। 

ईइवर-सख्भाव--वैशेषिक दर्शन में सृष्टिकर्त्ता ईश्वर की सत्ता को मानागया 
है, या नहीं ? यह भी एक पुराना चर्चा का विषय है। मध्यकालिक आचार्यों का 
यह विचार रहा है, कि वेशेषिक दर्शन में ईश्वर-सद्भाव को स्वीकार नहीं किया- 
गया। यद्यपि कतिपय सूत्रों के ग्राधार पर व्याख्याकारों ने यह स्पष्ट किया है, 
कि कणाद ने ईश्वर की सत्ता को स्वीकार किया है ; परन्तु मध्यकाल से ही 
कतिपय आचार्यों का ऐसा विचार रहा है, कि वैशेषिक में ईश्वर की मान्यता 
पाशुपतसम्प्रदाय के प्रभाव से आई है, मूलतः वशेष्किदर्शन इसे स्वीकार नहीं 
करता। - 

पाशुपत प्रभाव से वेशेषिक में ईश्वर की मान्यता कब आई, यह कहना कठिन 
है। परन्तु युक्तिदीपिकाकार के समय भी वंशेषिक के उन सूत्रों [२। १। १८, 
१६] का वही अर्थ किया व समभाजाता था, जो आज कियाजाता है | उन 


१--संज्ञाकर्म त्वस्मद्विशिष्टानां लिज्भम्‌। प्रत्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ संज्ञाकमंण:॥ २। 
१॥ १८, १६ ॥ तद्चनादास्तायस्य प्रामाण्यम्‌॥ १।१।३॥ १०। २। 
६ ॥ सामयिक: दब्दादर्थृसम्प्रत्ययः ॥| ७ । २। २०॥ । 
२--सांख्यकारिका पर युक्तिदी पिफा व्याख्या, पृ० ८८, प॑ ० ५ सें पाठ है--एंवं 


काणादानामीइ्वरो5स्तीति पाशुपतो पन्नमेत दिति! कारिका, १५। कलकत्ता; 
संस्करण, है 
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सूत्रों तथा भ्रन्य भी कतिपय सूत्रों में ईश्वर की मान्यता का संकेत स्पष्ट है । 
युक्तिदीपिकाकार ने वेशेषिक पर पाशुपतप्रभाव का स्पष्ट उल्लेख किया है। 
प्रशस्तपादभाष्य के सृष्टिसंहार-प्रक्रिया प्र॒श्ंग में स्पष्टरूप से सृष्टि-संहारकर्त्ता 
ईदवर को स्वीकार किया गया है । इस स्थिति को देखते हुए न केवल वैशेषिक के 
व्याख्याग्रन्थों में, अपितु सूत्रों में भी पाशुपत-प्रभाव को मानना होगा; ऐसा 
कहाजासकता है। परन्तु यह कथन कहां तक सत्य है, चिन्तनीय है । 

हरिभद्र सूरि ने भ्रपनी रचना 'षड़दर्शनसम्‌च्चय' में छह आस्तिकवादी 
दर्शनों का विवरण दिया है। वे दर्शन हैं---न्याय, वेशेषिक, सांख्य, जैन, बौद्ध, 
मीमांसा' । श्रागे सूरि लिखता है, कि कुछ आचार्यों ने न्‍्याय-वैशेषिक को एक ही 
दर्शन माना है, वे इनमें भेद नहीं करते, तब विवृत दर्शनों की संख्या पांच ही 
रहजाती है। उनके मत में छठे दर्शन की मंख्यापूत्ति के लिये लोकायत दर्शन को 
यहां यम्मिलित कियागया है । विचार करने पर स्पष्ट होजाता है, कि सूरि की 
दृष्टि में वे दशन श्रास्तिकवादी हैं, ज़ो ईश्वर-सद्भाव की मान्यता को स्वीकार 
नहीं करते । 

बौद्धदशंन-प्रभाव के अवसर पर ऐसा समय झ्राया, जब इन दशुंनों [न्‍्याय, 
वैशेषिक, सांख्य, मीमांसा ] की व्याख्या उक्त रूप में कियेजाने का प्रयास चलता 
रहा । वैदिक दशंनों में अवैदिक दर्शनों की समानता दिखलाकर उनकी विश्यें- 
षता को विद्वत्समाज से अ्रन्तहित कर देने का प्रयत्न कियागया। उसमें पर्याप्त 
सीमा तक सफलता प्राप्त कीगई । इसप्रकार आस्तिकता की कसौटी ईइवर- 
सद्भाव की अ्मान्यता को मानागया । 

इस दिशा में वेशेषिक पर पाशुपत सम्प्रदाय के प्रभाव का कथन भी चिन्त- 
नीय है| युक्तिदीपिकाकार ने जो कुछ कहा है, उसके प्रसंग को भी विचारना- 
समभना आवश्यक है। उसके लिये यह अवसर अधिक उपयुक्त नहीं है' । 


१--जमिनोयमतस्यापि संक्षेपो5्यं निवेदित:। एवधास्तिकवादानां कृत संक्षेप- 
कीत्तनम्‌ ॥ ७७ |॥। 

२--नैयायिकमतादन्ये भेद॑ वेशेषिके: सह ।न सन्‍्यन्ते सते तेषां पठचेवास्तिक- 
वाविन: ॥७८॥ षण्ठदर्शनसंझ्या तु पूर्यते तन्मते किल | लोकायतमततक्षेपात्‌ 
फशथ्यते तेन तन्‍्मतम्‌ ॥७६ ।। 

३--इस विषय का विस्तृत विवेचन श्रवसर झाने पर नयाय-वेशेषिक दर्शन का 
इतिहास! में किया जासकंगा। जिसे यथावसर लिखने का संकल्प है । 
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सत्रों के व्याख्याग्रन्थ 

आजकल सूत्रों के आधार पर वेशेषिक के पठन-पाठन में मुख्यरूप से शंकर- 
मिश्र के 'उपस्कार' नामक व्याख्याग्रन्थ का अधिक उपयोग होता है। सूत्र और 
उपस्कार व्याख्या की रचना का अन्तराल काल बहुत लम्बा है। सूत्रों की 
रचना के अनन्तर उपस्कार के रचनाकाल तक सूत्रों पर कोई व्याख्याग्रन्थ न 
लिखेगये हों, ऐसा संभव प्रतीत नहीं होता। अ्रभी पिछले वर्षो में दो व्याख्या- 
ग्रन्थ मिथिला-विद्यापीठ तथा बड़ौदा से प्रकाशित हुए हैं, जो निश्चित ही उपस्कार 
से प्राचीन हैं। इनका विवरण अगली पंक्तियों में दियागया है । 

वैशेषिक पर एक श्रन्य प्राचीन ग्रन्थ प्रशस्त देव अथवा प्रशस्तपाद की रचना 
है, जो ग्रन्थकार के नाम पर 'प्रशस्तपादभाष्य” के नाम से प्रसिद्ध है। ग्रन्थकार 
ने इसे 'पदार्थधर्मसंग्रह' कहा । पर यह अंसदिग्धरूप में कहना कठिन है, कि सूत्र- 
कार ने यह ग्रन्थ के नामकरण की भावना से लिखा, अथवा केवल, विषय-निर्देश 
की भावना से । फिर भी नाम के रूप में इसका प्रयोग अथवा व्यवहार कोई 
आ्रापत्तिजनक नहीं है। 

इस ग्रन्थ में वेशेषिक के प्रतिपाद्य पदार्थों का जिस क्रम एवं वर्गक्ित रूप 
से विवरण प्रस्तुत किया गया है, उसको विद्वत्समाज ने अत्यधिक आदर दिया। 
वंशेषिक के समस्त प्रतिपाद्य विषय को मस्तिष्कगत कर ग्रन्थकार ने स्वतन्त्र 
रचना के रूप में उन सब विषयों को ऐसी पद्धति से प्रस्तुत किया, जो अध्ययनार्थी 
के लिये अत्यन्त सुख-सुविधाजनक रही । उसके आधार पर वैशेषिक के अध्ययन 
का क्रम ही बदल गया । सूत्र क्रम से पठन-पाठन धीरे-धीरे शिथिल होता गया । 
पदार्थ धमंसंग्रह, वी पद्धति को सुविधाजनक होने से अनायास अपना लिया गया। 
इसी रीति पर अनेक छोटे-छोटे प्रक्रिया ग्रन्थों की रचना होती रही । पदार्थंधर्म- 
संग्रह ग्रन्थ पर भी अनेक व्याख्या ग्रन्थ लिजे गये, जिनमें दाश्शनिक- रीति पर गहन 
ऊहापोह प्रस्तुत हुआ है। 

उपलब्ध एवं प्रसिद्ध कतिपय व्याख्या इसप्रकार हैं--- 


व्याख्या व्याख्याकार काल 
व्योमवती व्योमशिवाचार्य अष्टम शती विक्रम 
किरणावली उदयनाचाय॑े १०४१ वि० संवत्‌ 
न्यायकन्दली श्रीधराचार्य १०४८ वि० संबत्‌, 
कतिपय संभावित एवं उपलब्प-अनुपलब्ध व्याख्या-- 

नाम अज्ञात शालिकनाथ 


पदार्थ प्रवेश्निर्ण य अभिनवगुप्त 
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कणादरहस्य शंकरमिश्र 

भाष्यनिकष मल्लिनाथ 

सेतु पद्यनाम मिश्र 

सुक्ति जगदीश तकलिंकार 
न्‍्यायलीलावती श्रीवत्स (अथवा श्रीवल्लभ ) 


पदार्थ धर्म संग्रह के प्र सिद्ध उक्त व्याख्या ग्रन्थों में से अनेकों पर टीका-उपटीका 
भी रची जाती रही हैं। जैसे किरणावली पर वरधंमान की टीका। इनका विस्तृत 
विवरण इतिहास-लेखन के अवसर पर संभव है। 


सूत्रों पर उपलब्ध प्राचीन व्याख्या 


लगभग पन्द्रह वर्ष पूर्व [वि० २०१३, एवं १६५७ ई० ] मिथिला विद्यापीठ, 
दरभज्जा से वेशेषिक सूत्रों पर एक प्राचीन व्याख्या का प्रकाशन हुआ + इसके 
रचयिता का नाम अज्ञात है। न ग्रन्थकार ने श्रपने ग्रन्थ में कहीं अपने नाम व अन्य 
गुरु श्रादि का उल्लेख किया, और न उपलब्ध हस्तलिखित प्रतियों में कहीं नाम 
का निर्देश है। यह व्याख्या नवम अध्याय के प्रथम आह्विक के सातवें सूत्र तक 
मुद्रित है। अगला भाग उपलब्ध न होसका, किसी प्रकार खण्डित हो गया, यही 
संभव है । इसका सम्पादन श्री श्रनन्‍्तलाल देवशर्मा ठाकुर ने किया है। विद्वान्‌ 
सम्पादक-ने इसके साथ इंगूलिश तथा संस्कृत में उपयुक्त भूमिका दी है। 
इस प्रकाशन के लगभग चार वर्ष अनन्तर ईसवी सन्‌ १६६१ में बड़ौदा, 
गायकवाड़ ओरिएण्टल सिरीज की संख्या १३६ पर एक भ्न्य व्याख्या का प्रका- 
शन हुआ । इस व्याख्या के रचयिता का नाम चन्द्रानन्द है। इसका सम्पादन मुनि 
श्री जम्बूविजयजी ने किया है। इस संस्करण की विशेषता इसके देखने से ही 
ज्ञात हो सकती है, यहां उल्लेख अनावश्यक है । 
इन दोनों व्याख्याग्रों में इतिहास सम्बन्धी पर्याप्त सामग्री है। विद्वान 
सम्पादकों ने ग्रन्थों की भूमिकाश्रों में इस विषय पर अभिनन्दनीय प्रकाश डाला 
है। उनको दुहराने की प्रावश्यकता नहीं । कुछ श्रन्य सुझाव सामने आये हैं । 
शक्कर मिश्र ने उपस्कार में लगभग पांच-छह स्थलों पर वृत्तिकार-मत का 
उल्लेख किया है। कहीं उसका निरास भी किया है । निरास श्रथवा स्वीकृति से 
यहां कोई प्रयोजन नहीं। उक्त दोनों व्याख्याञ्रों में उन मतों का सन्तुलन करने 
“पर यह स्पष्ट प्रकाश में आया, कि उपस्कार में प्रदर्शित वृत्तिकार के प्राय: सभी 
. मत उन्हीं प्रसंगों में मिथिला विद्यापीठ से प्रकाशित व्याख्या में उपलब्ध हैं। एक 
स्थान [१।२।६] पर उपस्कार ने जिस मत को वृत्तिकार का लिखा है, मिथिला 
विद्यापीठ व्याख्या में उसी मत को आचार्य आात्रेय का बताया है । 
. इस सन्तुलन से दो परिणाम सामने आते हैं, एक--मिथिला विद्यापीठ 
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व्याख्या के रचयिता का नाम प्रात्रे य संभव नहीं । दूसरा है--आचारय प्रात्रेय 
की वैशेषिक सूत्रों पर की गई कोई प्राचीन व्याख्या मिथिला“विद्यापीठ व्याख्या 
की उपजीव्य हो। संभवतः उस प्राचीन व्याख्या का नाम रचयिता के नाम के 
श्राधार पर 'आत्र यवृत्ति' रहा हो । उसीके झाधघार पर भ्रथवा उसका आश्रय 
लेकर किसी विद्वान्‌ ने इस व्याख्या की रचना की, जिसका प्रकाशन मिथिला- 
विद्यापीठ से हुमा है। इसी कारण वृत्तिकार के उपस्कार में उल्लिखित-मत प्रायः 
उन्हीं शब्दों से इस व्याख्या में प्रतिफलित हुए हैं। 

उक्त व्याख्या में एक स्थल [७।१५,६; पृ० ६५] पर श्रात्रेय श्रौर 
प्रशस्तपाद दोनों के समान-मत का उल्लेख किया है। मेरे विचार से भात्रेय 
आचार प्रशस्तपाद की अपेक्षा प्राचीन है। आत्रेय यह गोत्रनाम है। इसमें सन्देह 
का अधिक अवकाश नहीं । इस नाम से प्रसिद्ध अनेक आचाय॑ प्राचीन काल में 
होचुके हैं। पूर्वोत्तर-मीमांसा' सूत्रों में भी एक आत्रेय भ्राचाय के मतों का 
उल्लेख हुआ है । भ्रन्य आयुरवेद आदि शास्त्रों में भी आत्रेय स्मरण किया है। 
ऐसी स्थिति में यह निश्चय किया जाना अनायास संभव नहीं, कि वेशेषिक सूत्रों 
पर वृत्तिकार आत्रेय कौन-सा था, कब था, और उसका सांस्कारिक नाम अथवा 
व्यक्तिगत नाम क्या रहा होगा । 

संभव है, अभी तक वैशेषिक सूत्रों की उपलब्ध अथवा अनुपलब्ध व्याख्याझरों 
में यह वृत्ति सबकी श्रपेक्षा प्राचीन हो। अपने प्रदर्शित विचार की स्पष्टता के 
लिये पाठों के उस सन्तुलन को प्रस्तुत कर देना आवश्यक है, जो शद्डूर मिश्र ने 
उपस्कार व्याख्या में वृत्तिकार के नाम से उपस्थित किये हैं। 

उपस्कार-पाठ मिथिला विद्यापीठ-पाठ 
१-वृत्तिकृतस्तु-अभ्युदयः सुखम्‌ । अभ्युदयः स्वर्गादि सुखम्‌ । 
[११३] 

२-[१।१।६] सूत्र की व्याख्या में शद्धुर एककेन्द्रियारथंकत्वमेकविभक्तिकत्व॑च 
मिश्र ने 'रूपरसगन्धस्पर्शा: समास का प्रयोजनम्‌। भात्र याचार्यास्तु रूपरस- 
'यद्वा' कहकर जो प्रयोजनान्तर दिखाया गन्धस्पर्शानां. नित्यत्वानित्यत्वपाक- 
है, वह मिथिला पाठ के अनुरूप है, जत्वादिसाधम्य॑प्रतिपादनं प्रयोजनमि- 


इसमें आत्र य मत भी अन्तहित है। त्याहुः। 
३--वृत्ति का रस्तु-विशेषान्वयमाह । बुद्धि प्रमाणतया अपेक्षत इति बुद्धचपेक्षं 
[१।२॥३] सामान्यं विशेष इत्येवंविधबुद्ध यपेक्ष- 
मित्यर्थ: । 


१. अहासूत्र, २।४४४४॥ सीसांसा सूत्र ४२।१८॥॥६।११२६॥ चरक एवं सुझुत 
आदि में 'इति श्राहस्य भगवानात्रेय:' ऐसा पाठ झनेकत्र उपलब्ध होता है। 
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उपस्कार-पाठ 


४-उत्पादविनाशयोरन्ते धवसाने 

भवन्तीत्यन्त्या [न्ता] नित्यद्रव्याणि 
तेषु भवन्तीत्यन्त्या विशेषा इति वृत्ति- 
कृत: ।* [१२॥६] 


धञतथा च समानानेक०'* “विमर्श: 
संशय: इति गौतमीये लक्षणे उप- 
लब्ध्यनुपलब्ध्यव्यवस्थेत्यस्थ पृ थगेव 
संशयकारणत्व॑ 
रस्तम्‌ ।* 


कंश्चिदुक्तः तन्ति- 
[२।२।२० ] 


६-वृत्तिकारस्तु-शास्त्रदेशितम्‌' इत्या- 
दिनियम एव। पित्रादीनां तु यत्फलं 
तच्छाद्वादी ब्राह्मणानामाशी म॑ न्त्रानु- 
भावात्‌, #तार्थास्ते पितरों भूयासु:' 
इति पितृयजे । पुत्रेष्टो तु सन्तुष्टाना- 
मृत्विजामाशीर्दानात्‌-रे 
अन्नादस्ते पुत्रों भूयात्‌ । 

(६।१॥५ ] 
७-[६।२।१२] सूत्र पर उपस्कार में 
वृत्तिकार के मत का उल्लेख किया है। 


थी बचचेस्वी 


च 


मिथिला विद्यापीठ-पाठ 


कि पुनरन्त्यत्व॑ विशेषाणाम्‌ ? अस्ते 
भवत्वम्‌ । उत्पत्ति विनाशयो रन्ते वत्तेन्ते 
इत्यन्तशब्देन. नित्यद्रव्याण्युच्यन्ते । 
तेषु भवन्तीत्यन्त्यशब्देन विशदेषा 
उच्यन्ते इत्यात्र याचार्या: । 

यथा दूराद्‌ देशविशेषे जलमुपलम्य 
प्रवुत्तत्य जललाभात्‌, अयं प्रदेशों जल- 
वानिति निर्णय:। इदानीं देशविशेषे 
जलोपलब्धे: संदेहः, किमयं जलवान्‌ न 
वेति | अ्रनुपलब्घेयं था--दू रानुपलब्धो- 
दकेषपि क्वचिदुदकाभाव: क्वचित्‌ 
सद्भाव इति दृष्टम्‌ । इदानीं दूरात्‌ 
तटाकादावुदकानुपलब्धे: सन्देह: किम- 
यमुदकवान्‌ न वेति। 
अदुष्टब्राह्मणभोजनात्‌ तृप्तादुष्टब्राह्य- 
णोदीरितात्‌ 'पितरस्ते सुखिनो भूयासु:, 
इत्याशीर्बादात्‌ सुखोदय: । 

[६।१।८ ] 


मिथिला व्याख्या में यह सूत्र खण्डित 
है, दोनों की दुतना नहीं हो सकती '। 


१. उपस्कार में जो वृत्तिकार के नाम से दिया है, मिथिला व्याण्या पाठ में 


वही ग्रात्र याचार्य के नाम से है । 


२. उपस्कार में सूत्रपाठ 'विद्याविद्यातइच संगय:” है, संख्या २० है। बड़ौदा 
व्याख्या में भी यही पाठ है। सिथिला-व्याख्या में सूत्रपाठ है--“विद्यो- 
पलब्धिरविद्यानुपलब्धि: ।' शंकर मिश्र ने इस सूत्र की व्याख्या में बड़ोदा- 
व्याख्या का श्रनुकरण किया है, तथा पिथिला व्याख्या का निरास । 
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बड़ौदा से प्रकाशित चन्द्रानन्दीय व्याख्या में भी वृत्तिकार के मतों का 
उल्लेख हुआ है [६।१८, तथा २१, पृ० ६६, ७० ] । परन्तु मिथिला व्याख्या का 
यह भाग खण्डित है, श्रतः तुलना संभव नहीं । 

शंकर मिश्र ने जिस मत को वृत्तिकार का लिखा है, मिथिला-व्याख्या में 
उसीको आत्रेयाचार्य का मत बताया है।' इससे स्पष्ट होता है, वृत्तिकार आत्र य 
आचार्य है। गत पंक्तियों में इसका उल्लेख कर दिया गया है । 


व्याख्याश्रों का संभावित काल 


कोई ऐसे स्पष्ट उल्लेख व सुपुष्ट प्रमाण नहीं है, जिनके आधार पर इन 
व्याख्याओं का निश्चित काल बताया जा सके । मिथिलावृत्ति में उदयन का दो 
[० २, ८] स्थलों पर उल्लेख हुआ है । उदयन ने अपनी एक रचना लक्षणा- 
वली' में स्वयं अपने समय का उल्लेख किया है । वह शक संवत्‌ ६०६ है। इसके 
अनुसार लक्षणावली १०४१ विक्रमी संवत्‌, एवं &८४ ईसवी सन्‌ में लिखी गई। 
इसका तात्पये हुआ, विक्रम की ग्यारह॒वीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में अथवा रत्रीस्ट की 
दसवीं शताब्दी के उत्तराद्ध में उदयन विद्यमान था। संभव है, विक्रम की बार- 
हवीं शताब्दी में यह व्याख्या लिखी गयी हो । एक अन्य आचाय॑ वादिवागीश्वर 
का भी उल्लेख [पृ० ३६] इस वृत्ति में हुआ है । उसका समय भी रक्रीस्ट की 
ग्यारह॒वीं शताब्दी के अन्त से पहले ही माना जाता है'। 

बड़ौदा से प्रकाशित चन्द्रानन्द-कृत व्याख्या मिथिला-व्याख्या से अर्वाचीन 
प्रतीत होती है । यह कल्पना मूल सूत्रों के पाठ के आधार पर है। इन दोनों 
व्याख्याश्रों में अनेक सूत्रों का पाठ परस्पर मिलता है, जो शब्धूर मिश्र द्वारा 
दिए गए पाठ से भिन्‍न होता है। शंकर मिश्र द्वारा स्वीकृत सूत्रपा5-कहीं भेद होने 
पर भी-चन्द्रानन्दीय व्याख्या में दिए गए सूत्र पाठों से अधिक मिलते हैं । इसकी 
अपेक्षा मिथिला-व्याख्या में दिए गए सूत्रपाठों का-शंकर मिश्र स्वीकृत सूत्रपाठों 

प्रतीत होता है, ये दोनों व्यास्या शंकर मिश्र के सनन्‍्मुख थों। फिर 

उसने भ्रपनी रचना के प्रारम्भ में 'सूत्रमात्रावलस्बेन' क्यों लिखा ? संभव 

है, श्रात्मगौरव को छिपाये रखने की भावना से ऐसा लिखा हो । 
१. देखें, निर्देश संख्या ४ पर दिया गया पाठ । 
२. तर्काम्बरांकप्रसितेष्वतीतेषु शकान्तत: । 

वर्षेब्‌दयनइच के सुबोधां लक्षणावलीस ॥ 
३. इस व्याख्या के सम्पादक भ्रनन्तलाल ठाकुर द्वारा लिखित भूमिका (इंग्लिश ) 

के पृष्ठ ८ के श्रनुसार । 


श्रे भाष्यकार का निवेदन 


से भेद अधिक है । इससे यह संभावना होती है, कि मिथिला व्याख्या के रचना- 
काल तथा उपस्कार के रचनाकाल के अन्तराल में कहीं चन्द्रानन्द-कृत व्याख्या 
का रचनाकाल होना चाहिए । इसके विस्तृत विवेचन के लिए इतिहास-लेखन के 
अवसर पर यथामति प्रयत्न किया जाना संभव है । 


अनुपलब्ध, सूत्र-व्याख्याग्रन्थ 
विभिन्‍न आचार्यों के ग्रन्थों में वेशेषिक सूत्रों पर अनेक व्याख्याग्रन्थों का 
उल्लेख मिलता है, जो श्राज उपलब्ध नहीं है । उनमें एक रावणभाष्य है । पदुमनाभ 
मिश्र ने किरणावली भास्कर में, गोविदप्रभ ने ब्रह्मसूत्र-शंक रभाष्यव्याख्या रत्नप्रभा 
में, अनुभूतिस्वरूपाचार्य ने प्रकटार्थविवरण में रावणभाष्य का उल्लेख किया है । 
मुरारिमिश्र ने अनरघ॑राघव नाटक के पञ्चम अंक में रावण के कटन्दी-पण्डित 
होने का उल्लेख किया है। नाटक में रावण द्वारा कहलाया गया यह सन्दर्भ है- 
मो भो लक्ष्मण, वैशेषिककटन्दीपण्डितो जगद्विजयमान: पर्यटामि। क्वासो 
रामः, तेन सह विवदिष्ये,' नाटक के टीकाकार रुचिपति उपाध्याय ने सन्दर्भ की 
व्याख्या करते हुए लिखा है-कदन्दी वैशेषिकशास्त्रव्याख्याग्रन्थ:। कटन्द इप्द 
यस्य प्रसिद्धिः। सा च रावणेन कृतेति च्छलत। शापयति । 'कन्दली” इति पाठे 
कन्दली वैशेषिकटीका । सापि रावणेनव कृता । रावण नामसाम्य का बहाना 
लेकर नाटककार ने रावण के मुख से यह वाक्य कहलाया। इससे यह अ्रभिप्राय 
प्रकट होता है, कि वैशेषिक सूत्रों पर 'कटन्दी' ग्रथवा 'कटन्द' नामक कोई भाष्य 
नाटककार के समय प्रसिद्ध रहा है। यह निश्चित है, लंकाधिपति रावण का इस 
भाष्य की रचना से कोई सम्बन्ध नहीं । 
रामायण के इस कथाप्रसंग का वर्णन भास ने प्रतिमानाटक (अश्रंक ५] में 
अन्य प्रकार से किया है। राम के निवास स्थान में रावण ब्राह्मण-ब्रह्म चारी का 
वेष धारण किए प्रवेश करता है। उपयुक्त अ्रतिथिसत्कार के वर्णन में नाटक- 
कार ने रावण की तात्कालिक मक्‍्कारी को बड़े सुन्दर ढंग से ग्रभिव्यक्त किया 
है। अ्रनन्तर रावण विविध शास्त्रों के अपने अध्ययन का उल्लेख करता है। उसमें 
दर्शनविषयक अध्ययन के लिए कहा है-मेवातियथेरन्यायशास्त्रम' । यह संभव है, 
वत्तमान गौतमीय न्यायशास्त्र ही मेघातिथि का न्यायशास्त्र कहा गया। शास्त्र- 
कार का सांस्कारिक नाम मेधातिथि रहा हो, गौतम निश्चित ही गोत्रनाम है । 
परम्परा द्वारा भास को इस नाम की जानकारी रहना असंभव नहीं । 
इन प्रसंगों से यह अभिप्राय प्रकट होता है, भास के समय प्रारम्भिक छात्रा- 
वस्था में दर्शनाध्ययन की दृष्टि से न्‍्याय का अधिक आदर रहा हो, जबकि 
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मुरारिमिशथ्व के समय वैश्षेपिक की व्याख्या कटन्दी का शोर था। मुरारिमिश्र के 
उक्त सन्दर्भ में सबसे सामज्जस्यपूर्ण वात यह है, कि उस व्याख्या के रचयिता 
का नाम “रावण' था, इसलिए लंक्रापति रावण के मुख से कहलाया गया उक्त 
सन्दर्भ पूर्ण साभिप्राय है । 

इस विवरण से अ्सन्दिग्ध रूप में यह परिणाम नहीं निकाला जासकता, कि 
भास के समय अन्य दर्शनशास्त्र न थे, अथवा उनके व्याख्या ग्रन्थ न थे । यह लेखक 
की तात्कालिक भावना होती है, कि वह प्रसंग व श्रवसर के अनुसार किस गर्थ- 
तत्त्व को ग्भिव्यक्त करना उपयुक्त समझता है। उससे अकथित की तात्कालिक 
असत्ता सिद्ध नहीं होती । दंसे भी अनेक प्रचार-प्रसार प्राप्त महत्त्वपूर्ण रचना 
विविध बाधाश्रों से अन्तहित होजाती है, तथा पुनः कालान्तर में अवसर व 
उपयुक्त सहयोग पाकर उभर आती हैं । फलतः वाडः मय की ऐसी रचनाओं के 
विषय में--जिनके कालविपयक किसी प्रकार के संकेत नहीं मिलते--काल का 
निर्धारण करना अति कठिन है। इस विषय में जो कुछ होता है, उसमें प्रायः 
कल्पना का अधिक प्रभुत्व रहता है। देश-विदेश के इस विषय के आधुनिक विशाल 
साहित्य में इसीकी भरमार है। अस्तु, वशेषिक पर रावणभाष्य के अतिरिक्त 
एक आत्र यवृत्ति! अथवा आत्र यभाष्य' का पता लगता है। मिथिला विद्यापीठ 
दरभंगा से प्रकाशित वेशेषिकसूत्र-व्याख्या में इसका निर्देश है, गत पंक्तियों में 
इसका उल्लेख हुआ है। प्रस्तुत व्याख्या और उपस्कार के अपेक्षित सन्दर्भों के 
सन्तुलन से यह परिणाम स्पष्ट होता है, कि यह व्याख्या आत्र यवृत्ति-उपजी व्य 
है, यह भी गत पंक्तियों में प्रकट कर दिया गया है। इसके अतिरिक्त वादिराज 
ने न्‍्यायविनिश्वयविवरण में, वादि-देवसूरि ने स्थाह्यादर॒त्नाकर में, राजशेखर ने 
षड्दर्शनसम्‌ च्चय की व्याख्य। में झ्रात्र यवृत्ति का उल्लेख किया है। इन प्रसंगों 
में इसका कहीं आत्रे यवृत्ति' कहीं आत्र यभाष्य' तथा कहीं आत्र यतन्त्र' नाम से 
स्मरण किया गया है । 

वशेषिक सूत्रों पर उक्त दो प्राचीन व्याख्याओं के अतिरिक्त एक वाक्यम्‌' 
नामक व्याख्या का पता लगता है, जो भव अनुपलब्ध है। इसका निर्देश आहंँत 
वाड मय के मल्लवादिक्षमाश्रमण विरचित द्वादशारनयचक्र' नामक ग्रन्थ में 
हुआ है। यह मूलग्रन्थ यद्यपि अभी उपलब्ध नहीं है, परन्तु इस ग्रन्थ पर सिह- 
सूरिगणिवादिक्षमाश्रमण कृत 'न्यायागमानुसारिणी वृत्ति' नामक व्याख्या उपलब्ध 
१--रावणभाण्य तथा श्रात्र यवृत्ति के विभिन्‍न ग्रन्थों में उल्लेख का हसने यहां 

भ्रधिकतर निर्वेश बड़ौदा से प्रकाशित चन्द्र।नन्दीय व्याख्या की मुनिश्री 

जम्बूविजयजी लिखित भूमिका के भ्राधार पर किया है। | 


झ्४ भाष्यकार का निवेदन 


है । इसका सम्पादन मुनिश्रीजम्बुविजयजी ने किया है। इस वृत्ति. में व्याख्या के 
लिये प्रस्तुत मूल-प्रतीकों को संकलित कर विद्वान्‌ सम्पादक ने वर्त्तमान 'द्वादशार- 
नयचक्र' के कलेवर को अभिव्यक्त किया है । 

इस ग्रन्थ में वेशेषिक सूत्रों की व्याख्या के रूप में किसी रचना के लिए 
वाक्यम्‌” तथा 'भाष्यम्‌' दोनों पदों का प्रयोग हुआ है । इन नामों की दो भिन्‍न 
रचना थीं , अथवा एक ही रचना को दो नामों से कहा गया है, इसका निर्धारण 
करना कठिन है। सम्पादक ने इस विषय में अ्रपना अभिमत प्रकट किया है--+ 
मूलसूत्रों पर 'वाक्यम्‌' नामक व्याख्या थी। उस पर “भाष्यम्‌! नामक रचना 
थी । भाष्यम्‌' रचना पर प्रशस्तमति नामक आचार्य ने एक टीका लिखी। सम्पा- 
दक के विचार से प्रशस्तमति, प्रशस्तदेव, प्रशस्तपाद, प्रशस्त, प्रशस्तकरदेव, 
आदि अनेक नाभ संभवतः एक ही व्यक्ति के लिये प्रयुक्त हुए हैं । उसने सू त्रा- 
नुसारी वाक्यम्‌' नामक व्याख्या के भाष्यम्‌! नामक विवरण पर एक टीका 
लिखी । एवं स्वतन्त्ररूप से सिद्धान्तों का उपपादन करने की भावना से 'पदार्थ- 
धर्मसंग्रह”' नामक ग्रन्थ की रचना की'। 

ये सब सम्भावनामात्र हैं | वस्तुतः यह विषय अभी गम्भीरतापूुर्वक विवेचन 
की पूर्ण अ्रपेक्षा रखता है। 


वेशेषिकसूत्र-विद्योदयभाष्य 


कणाद-सूत्रों का यह प्रस्तुत विद्योदयभाष्य किसी प्राचीन-नवीन व्याख्या का 
अनुवाद अथवा अनुकरणमात्र नहीं है। शास्त्रीय सिद्धान्तों को यथामति समभ 
व आत्मसात्‌ कर सूत्रपदों के अनुसार प्रसंग की उपेक्षा व श्रवहेलना न करते 
हुए सैद्धान्तिक परम्परा का पालन करने का यथाशक्ति ध्यान रक्खा गया है । 
कंतिपय ऐसे प्रसंगों की उपेक्षा कीगई है, जिनका शास्त्रीय सिद्धान्तों के आधार 
पर सामाजिक उपयोग नगण्य है। सूत्रव्याख्या में सावधानतापुर्वेक उस मार्ग को 
अपनाया गया है, जिसके अनुसार सूत्रकार द्वारा प्रयुक्त 'बर्म” पद की श्ञास्त्रीय 
सिद्धान्तों के अनुसार यथार्थ व्याख्या का उद्भावन संभव है। विद्वानों द्वारा 
परीक्षा एवं नवीन सुभावों का सदा स्वागत है । 
विरजानन्द वैदिक संस्थान, 

गाजियाबाद, 
संवत्‌ २०२६ विक्रमी, उदयवीर शास्त्री 
ई० सन्‌ १६७२ | 
१--यह प्रसंग बड़ौदा से प्रकाशित चन्द्रानन्दीय व्याख्या के पृष्ठ ६, तथा १५०- 

१५१ के आधार पर प्रस्तुत किया गया है। 


विषय-सूची 
(अ्रन्थक्रमानुसार ) 
प्रथम श्रध्याय, प्रथम आ्रान्हिक 


शास्त्र का अवतरण' १। योग” पद वशेषिक का वाचक १। धर्मे-व्याख्यान 
की प्रतिज्ञा १ । धर्म का लक्षण २। वेशेषिक में धर्म का स्वरूप २। धमं वस्तु 
तत्त्व है २। विभिन्‍न व्याख्याकारों द्वारा 'अभ्युदय' पद का श्र्थ २। प्रस्तुत शास्त्र 
में 'धमं' का अर्थ सद-आचार नहीं २। द्रव्यादि का ज्ञान अभ्युदय-निःश्र यस्‌ 
का साधन २। वेद का प्रामाण्य ३ द्रव्यादि निरुषण वेदमूलक हे । कणाद 
निरीश्वरवादी नहीं ३। द्रव्यादि तत्त्वज्ञान निःश्रेयसू का साधन कैसे ४। 
द्रव्यों का निर्देश ५। पृथिवी आदि को द्रव्य! नाम क्‍यों दिया गया५ । गुणों का 
निर्देश ६। कर्मों का निर्देश ७। द्रव्यादि का साधम्यें ५। द्रव्य गुण का 
साधम्य ६-१० । कर्म का कारण कर्म नहीं ११॥ द्रव्य अपने कार्य-कारण का 
नाशक नहीं १२। गुण कार्य-कारणनाश्य १३। कर्म कार्यनाइय १४॥। द्रव्य 
का लक्षण १५। गुण का लक्षण १६ | कर्म का लक्षण १७। द्रव्यादि का कारण 
द्रव्य १८ । द्रव्यादि का कारण गुण १६। संयोगादि का कारण कर्म २०। 
द्रब्यों का कारण नहीं कर्म २१ । अनेक द्रव्यों का कार्य एक द्रव्य २३ । कर्मों 
का कार्य कम नहीं २४ । अनेक द्वव्यों में एक गुण २५। अनेक द्रव्यों में कर्म एक 
नहीं २६ । अनेक संयोगों का एक द्रव्य काय॑ २७। अनेक रूपों का एक रूप 
कार्य २८०। अनेक गुणों का एक कर्म कार्य २६। कर्मों का कार्य संयोग- 
विभाग ३० | कर्ष, द्रव्य-कर्म का कारण नहीं ३१। 


प्रथम अध्याय, द्वितोय भ्राह्विक 
कारण के अभाव से कार्य का अभाव १। कार्य के अभाव से कारण का 
अभाव नहीं २। सामान्य का लक्ष्ण ३। सत्ता-सामान्य का लक्षण ४। द्रव्यत्व आदि 
सामान्य विशेष ५। 'विद्येष' पदार्थ ६। सत्ता का लक्षण ७। द्रव्यादि से भिन्‍न है 
जत्ता ८-१० । प्रव्यत्व द्रव्यादि से भिन्‍्त ११--१२। गरुणत्द गुणादि से भिन्‍न १३- 
१४ । कमेंत्व द्रव्यादि से भिन्‍न १५-१६। सत्ता सामान्य एक १७। 


३--विषय के झागे निदिष्ट श्रद्धू सूत्र-संख्या है 


विषय-सूचो 


द्वितीय श्रध्याय, प्रथम श्राह्विक 


पृथिवी का लक्षण १। जल का लक्षण २। तेज का लक्षण ३। वायु का लक्षण 
४) रूपादि गुण आकाश में नहीं ५। घृत भ्रादि में नैमित्तिक द्ववत्व ६। धातुओं में 
द्रंवत्व नैमित्तिक ७। गाय के उदाहरण से अनुमान का प्रकार ८। वायु का अनुमान 
&-१०। वायु द्रव्य है ११-१२। परमाणु नित्य है १३। वायु नाना है १४। वायु के 
श्रनुमान में भ्रदृष्टव्याप्तिक हेतु १५। वायु ज्ञान में सामान्यतोदृष्ट भ्रनुमान १६। 
वायु” नामकरण में शब्द प्रमाण १७॥ आगम प्रामाण्य, एवं ईईवरसउद्भाव १८-१६ 
आकाश के सद्भाव का चिह्न २० | श्राकाश, निषक्रण झादि का न समवायि- 
कारण हे २१। न असमवायिकारण २२) निमित्त कारण है २३। कार में गुण, 
कारणगुणपूवंक होते हैं २४। शब्द गुण, स्परशंवद्द्रब्यों का नहीं २५। श्रात्मा और 
मन का गुण नहीं २६। आकाश का गुण है २७। आ्लाकाश द्रव्य है, नित्य है २५। 
आकाश एक है २६-३ १॥ 


/ दितीय भ्रध्याय, द्वितीय श्राह्विक 


वस्त्र में पुष्पादि गन्ध औपाधिक १। जलों में उष्णता औपाधिक २। गन्ध 
केवल पृथिवी में ३। उष्णता केवव देज में नंसंगिक ४॥ जल में शीतता नैसरगिक 
५। काल के चिह्न ६। काल द्रव्य है, नित्य है ७॥ काल एक है ८ष। काल कायेंमात्र 
का कारण ६। दिशा का लक्षण १०। दिशा द्रव्य है, नित्य है ११। दिशा एक है 
१२। दिशा भेद औपाधिक १३। नाना दिशाओं का विवरण १४-१६। संशय का 
लक्षण १७। संशय किस प्रकार हो जाता है १८५-२०। शब्द का लक्षण २१। शब्द- 
विषयक सन्देह २२! शब्द द्रव्य नहीं २३। शब्द कर्म नहीं २४ शब्द का कम से 
साधम्य २५। शब्द नित्य नहीं, कार्य है २६-२९। शब्द को अभिव्यक्त मानने में 
दोष ३०। शब्द की उत्पत्ति ३१। शब्द अनित्य है ३२। शब्द के अनित्य होने में 


बाधक हेतु ३३-३५। बाधक हेतु सन्दिग्ध है ३६। वर्णों की संख्या का निर्देश 
सामान्य के आधार पर ३७॥ 


तृतीय अ्रध्याय, प्रथम श्राह्निक 


इन्द्रियों के विषय, भ्रथवा इन्द्रिय श्रौर विषय १। आत्मा की सिद्धि २। ज्ञान 
आदि देहादि भौतिक पदार्थ के गुण नहीं ३-६। ज्ञान और करण आत्मा के 
साधन ७। विभिन्‍न भ्र्थों में साध्य-लाधनभाव ८-१३। व्याप्तिज्ञानपूर्व क हेतु 
साध्य का साधक १४ हेत्वाभासों का निर्देश १५-१७। श्रात्मा के साधक ज्ञान की 
उत्पत्ति १८५-१६। 


डर विषय-सूची 


तृतीय श्रध्याय, द्वितीय श्राह्विक 


की सिद्धि १। मन द्रव्य है, नित्य है २। एक देह में एक मन, अथवा एक 

. के साथ सम्बद्ध एक मन ३॥। देह में आत्मास्तित््व के साधक लिड्भ ४ । 

आत्मा द्रव्य है, नित्य है५ । आ्रात्मा के अस्तित्व में अनुमान तथा छाब्द प्रमाण 

६-११ देह में अहम्‌' प्रत्यय औपचारिक १२-१६ । आत्मा केवल आगमबोध्य 

नहीं १७-१८। सब देहों में क्या आत्मा एक है १६। प्रत्येक देह में आत्मा भिन्न 
है २०-२१ ॥। 


चतुर्थ भ्रध्पाय, प्रथम श्राह्विक 
नित्य का लक्षण १। काय से कारण का अनुमान २। कारण के होने से कार्य. 
का होना ३ । मूलकारण अनित्य नहीं ४। मूल उपादान को श्रनित्य कहना अज्ञान 
है ५। द्रव्यादि प्रत्यक्ष के उपोह्दलक साधन ६-६ । परमाणु का प्रत्यक्ष नहीं १०। 
रूपी द्रव्य में संख्या आदि का चाक्षुष ज्ञान, अरूपी में नहीं ११-१३ ॥ 


चतुर्थ श्रध्याय ,द्वितीय श्राह्निक 
पृथिवी आदि काये के भेद १॥ कोई काये पाञ्चभौतिक एवं त्रभौतिक 


प्रादि नहीं २-३ । किसी भौतिक कार्य में विजातीय भूत सहकारी संभव है ४। 
देह योनिज तथा भ्रयोनिज ५ । भ्रयोनिज देह में प्रमाण ६-११ ॥ 


पञ्चम अ्रध्याय, प्रथम श्रह्धिक 
कर्म की उत्पत्ति के कारण १-२ । प्रयत्न के विना कर्म ३-६। द्रव्ध के पतन 
का कारण ७-८ । नोदन श्लौर उदसन कैसे ६-१० । शिशु का कर-चरणादि चालन 
११ । फफोला पड़ना १२। प्रसुप्त का चलना-फिरना १३ ॥। तृण का हिलना- 
जुलना १४ । चुम्बकजन्य लौहगति १५। इषु आदि में लक्ष्य तक अनेक कर्म 
१६-१७। इषु में वेग न रहने पर गिरजाना १८॥ 


पञचस श्रध्याय, द्वितीय श्राह्निक 
पृथिवी में कर्म [गति एवं उत्क्षेपण श्रादि] १-२ । जलों का गिरना और 
बहना ३-४ | जलों का ऊपर को चढ़ना ५-७। जलों का जमना-पिघलना ८। 
जलों के जमने में प्रमाण ६-१० । भेघगर्जन में कारण ११॥ पृथिवी के समान 
तेज तथा वायु में कर्म का होना १२ । अग्नि, वायु परमाणु, मन में विभिन्‍न कर्म 
के कारण १३-१४ । सुखादि उत्पत्ति के कारण १५। योग [समाधि] का स्वरूप 


विषय-सू चो 


१६। मरणानन्तर भ्रात्मा आदि की गति का'कारण १७। मोक्ष का स्वरूप १८। 
तमस्‌ [अन्धकार] का स्वरूप १६-२० ॥ दिशा, काल, श्राकराश क्रियाहीन २१॥ 
गुण, कर्म क्रियाहीन २२ । कर्म [क्रिया] निरूपित समवाय निष्क्रियों में नहीं 
२३। गुण असमवायिका रण २४ । दिल्युए, काल में क्रियानिरूपित समवायिका रणता 
नहीं २५--६॥ 


षष्ठ भ्रध्याय, प्रथम श्राह्निक 


बेद में वाक्यरचना ज्ञानपूरव क १ । वैदिक साहित्य में वस्तुओं के नामकरण तथा 
कर्मानुष्ठान के निर्देश वेदरचना की ज्ञानपूर्वंकता में लिड्भ २ । श्रात्माओं के लिए 
संसार का दान ज्ञानपूवंक ३ । संसार का उपभोग [प्रतिग्रह ] ज्ञानपुर्वंक ४। एक 
आ्रात्मा के ग्रुण अन्य आत्माओं के उपभोग में कारण नहीं ५॥ दूषित उपभोगों में 
. इस तथ्य की उपेक्षा क्रीजाती है, अर्थात्‌ जहां उक्त व्यवस्था की उर्रेश्षा हो, वह 
उपभोग दोपपूर्ण है ६ । अन्य को कष्ट देकर प्राप्त उपभोग दोषधूर्ण ७। दुष्ट 
प्रदुष्ट व्यक्तियों के प्रति समान व्यवहार [प्रशासन श्रादि का] समाज में दोष 
पैदा करता है ८। उचित व योग्य व्यवहार में वह दोष नहीं रहता ६ ॥ विशिष्ट 
व्यक्तियों के प्रति व्यज्हार १० । समान तथा हीनों के विषय में प्रवृत्ति ११। 
, समाज में पाइस्परिक सहयोग का आघार १२-१६ |। 


षष्ठ श्रध्याय, द्वितीय श्राह्विक 


वेयक्तिक सदू-अ्रनुष्ठान व व्यवहार १-२ । मानवमात्र में बुराई-मलाई सं भव 

३ । दोष-अदोष का स्वरूप ४ | शुचि-उपभोग क्‍या है तथा श्रशुचि क्‍या ५-६। 

विधान से विपरीत भी अश्रशुचि ७। उपभोग की शुचिता-अ्रशुचिता में अन्य 

प्रयोजक ५-१३ । बुराई-भलाई में प्रवतंक इच्छा और दंष १४। संसार और 
मोक्ष उन्हीं भलाई-बुराई [धर्म-अ्रधर्म ] के कारण १५-१६ ॥। 


सप्तम श्रध्याय, प्रथम आह्िक 


गुण-परीक्षा १ । पृथिवी आ्रादि श्रनित्य में अनित्य हैं रूपादि गुण तथा नित्य 
में नित्य २-३ । जल आ्रादि के परमाणुश्रों में रूपादि गुण तित्य ४। भ्रनित्य जलादि 
में श्रनित्य हैं रूपादि गुण ५। पृथिवी-परमाणु में रूपादि गुण पाकंज हैं, श्रागे 
कारणगुणपूर्वंक उत्पन्न होते हैं ६-७ । परिमाण की परीक्षा ८। महत्‌ परिमाण 
की उत्पत्ति ६ । महत्‌ से विपरीत भ्रणु १० । एक वस्तु में श्रणु-महत्‌ व्यवहार ११- 
१३ । परिमाण में परिमाण समवेत नहीं १४ । कम में कर्म तथा गुण में गुण समवेत 


विषय-सूची 


नहीं १५ | परिमाण न कर्म न गुण में समवेत रहता १६-१७। श्रनित्य द्रव्य में 
अनित्य और नित्य द्रव्य में नित्य रहता है परिमाण १८-१६। नित्य है परमाणु 
२०। परमाणु की सिद्धि में लिज्भ २१ । झ्राकाश, आत्मा [परमात्मा] विभु २२। 
अरणु हैं--जीवात्मा तथा मन २३ । दिशा और काल विभ्‌ हैं २४-२५ ॥। 


सप्तम श्रध्याय, द्वितीय श्राद्धिक 


रूपादि से भिन्‍न है एकत्व-संख्या गुण १। पृथक्त्व गुण रूपादिं से भिन्‍न है २। 
संख्या में संख्या तथा पृथक्त्व में पृथकत्व नहीं रहते ३ । एकत्व संख्या सब पदार्थों में 
नहीं रहती ४ । गुणादि में संख्या का प्रत्यय व व्यवहार अन्त एवं गौण है ५-६। 
एकत्व का एकत्व और एकपृथक्त्व का एकपृथवत्व न कार्य होता है न कारण 
७-८ । संयोग की उत्पत्ति &। विभाग की उत्पत्ति १०। संयोग में संयोग और 
विभाग में विभाग नहीं रहता ११-१२ । कार्य-कारणभाव में स्ष॑ंयोगसम्बन्ध नहीं 
होता, अतः वहां विभाग भी नहीं मानाजाता १३ । शब्द-अर्थ का संबन्ध-विवेचन 
१४-२० । देशिक-का लिक परत्व और प्रपरत्व की परीक्षा २१-२५। समवाय का 
स्वरूप २६ | समवाय, द्रव्यादि पदार्थों से भिन्‍न है २७ | समवाय एक है २८ ॥। 


श्रष्टम भ्रध्याय, प्रथम श्राह्षिक 

ज्ञान-विषयक परीक्षा १। आत्मा झऔर मन अप्रत्यक्ष २। जानोत्पत्ति कैसे ३। 
गुण-कर्मो के ज्ञान में द्रव्यधटित सन्निकर्ष कारण ४। सामान्यज्ञान द्रव्यघटित 
सन्निकषं से ५ । द्रव्यादि विशिष्टज्ञान में सामान्य [विशेषण] ज्ञान आवश्यक 
होता है ६। द्रव्यविषयक [सविकल्पक ] ज्ञान में द्रव्यादि विशेषण का ज्ञान अपे- 
क्षित होता है ७। गुण-कर्मज्ञान में विशेषणरूप से गुण-कर्म अ्रनपेक्षित ८। 
विशिष्टज्ञान में विशेषणज्ञान कारण ६। क्रमिक द्रव्यज्ञान में परस्पर विद्देष्य- 
विशेषणभाव नहीं १०। क्रमिक ज्ञान में कारणक्रम अपेक्षित ११॥ 


। 
झष्टम अध्याय, द्वितीय झआाह्विक 


वस्तुज्ञान में कहां ज्ञान विशेषण होता है १। ऐसा ज्ञान दृष्ट बस्तुओों में 
उत्पन्त होता है अदृष्ट में नहीं २। “अर्थ” पद से ग्राह्म विषय ३। कार्य द्रव्य के 
उपादान सजातीय द्रव्य ४। प्राण का उपादान पृथिवी ५। रसन, चक्ष्‌, त्वक्‌, 
इन्द्रियों के उपादान यथाक्रम जल, तेज, वायु ६ ॥ 


नवम॒ अध्याय, प्रथम श्राह्विक 
प्रागभाव का स्वरूप १। ध्वंसाभाव का स्वरूप'२। अभाव से भिन्‍न है- 


(विधय-सचो 


आव ३ । अन्योपउन्यामभाव का स्वरूप ४। अत्यन्ताभाव ,का स्वरूप ५। अभाव का 
प्रत्यक्षज्ञान भावज्ञान के समान ६। प्रागभाव का*प्रत्यक्ष ७। श्रन्योधन्यामाव का 
प्रत्यक्ष ८। श्रत्यन्ताभाव का प्रत्यक्ष ६ | अ्रत्यन्ताभाव की विशेष स्थिति १०। 
श्रात्मा का प्रत्यक्ष ११ । पदार्थ विषयक योगि-प्रत्यक्ष १२-१५ ॥। 


नवम अध्याय, द्वितीय श्राह्विक 


लैंज्धिक ज्ञान विवरण १-२ | शाब्दज्ञान विवरण ३ । हेतु के पर्याय पद एवं 
विवरण ४-४५ । स्मृति-ज्ञान के कारण ६। स्वप्नज्ञानविषयक विवरण ७-६। 
अ्विद्या के कारण, उसका स्वरूप १०-११ विद्या का स्वरूप १२। श्रार्षज्ञान 
तथा प्रातिभज्ञान आदि १३ ॥। 


दह्मम श्रध्याय, प्रथम श्राह्विक 


सुख-दुःख विवेचन १ | सुख-दुःख ज्ञान-गुण नहीं २। संशय व निर्णय ज्ञान 
की सिद्धि प्रत्यक्ष तथा श्रनुमान से ३। अतीत अनागत अश्रथं का अनुमान से 
ज्ञान ४ | सुख-दुःख ऐसे नहीं हैं, अत : सुख-दुःख का किसी भी प्रकार के ज्ञान में 
श्रन्तर्भाव संभव नहीं, श्रत: सुख-दुःख ज्ञानादि से अतिरिक्त आ्रात्म-गुण हैं ५-७ ॥। 


दशम श्रध्याय, द्वितीय आह्िक 


कार्यमात्र का समवायिकारण द्रव्य १। का्यंद्रव्य का असमवायिकारण 
संयोग २ । किन्‍्हीं कार्यों के असमवायिकारण कर्म ३। कारण के रूपादि गुण 
कार्यगत रूपादि गुण के असमवायिकारण ४ | कारणगत रयोग कार्य का असम- 
वायिकारण ५। कारण के कारण में समवेत संझोग काय॑ में श्रसमवायिकारण 
होता है ५ । कतिपय गुण निमित्तकारण ७। दुष्ट-अदृष्टपदार्थज्ञान एवं प्रयोग 
अभ्युदय का प्रयोजक ८ । वेद का प्रामाण्य ६ ॥ 


ओरेम्‌ 


वेशेषिकदर्शनम्‌ 
विद्योदयमाष्यसहितम्‌ 
प्रथमाध्याये प्रथमाह्तिकम्‌ 


भारतीय वैदिक दर्शनों में वैशेषिकदर्श न प्रारम्भिक पदार्थ-विद्या का विवरण 
प्रस्तुत करता है । न्‍्यायदर्शन वैंशेषिक का समानशास्त्र माना जाता है। ये दोनों 
शास्त्र मिलकर किसी समान भ्रर्थ का उपपादन करते हैं । अथवा कहना चाहिये, 
कि ये ज्ञास्त्र अपने विशेष प्रतिपाद्य श्र्थ का विवरण प्रस्तुत करते हुए एक-दूसरे 
के पूरक हैं। वेशेषिक जहां पदार्थ श्रौर उनके धर्मों का उल्लेख, संगणन एवं 
स्वरूप का विवेचन करता है, वहां न्‍्यायदर्शन उन पदार्थों व धर्मों के जानने 
समभकले की प्रक्रिया का विस्तृत निरूपण करता है । 

इसे दिशा में न्याय का मुख्य प्रतिपाद्य विषय 'प्रमाण' है। समस्त दर्शन का 
अधिक भाग प्रमाण के स्वरूप और उसके प्रयोग की प्रक्रियाओं को प्रस्तुत करने के 
लिये लिखा गया है। न्याय के प्रथम सूत्र में जिन सोलह विधाओं का संक्षेप से निर्देश 
है, उनमें प्रमेय के अतिरिक्त शेष 'संशय' आदि समस्त विधाओं का उपयोग केवल 
'प्रमाण' के पूर्ण एवं निर्दोष स्वरूप को प्रस्तुत करने के लिये है। प्रमेय भी प्रमाणों 
का लक्ष्य-क्षेत्र होने के कारण उनके स्वरूप को निखारने में सहयोगी"है । 

न्यायजास्त्र में आत्मा आदि बारह प्रमेय गिनाये हैं । गंभीरता से देखा जाय, 
तो इनमें 'आत्मा' मु रुय है । शिष--शरी र, इन्द्रिय, भ्र्थ (रूप, रस आदि), बुद्धि, 
मन, प्रवृत्ति, दोष, प्रेत्यभाव, फल, दुःख, अपवर्ग ये सब आत्मा से सम्बद्ध हैं। 
साक्षात्‌ या परम्परा से इन सबका उपयोग भ्रात्मा के लिये है । सूत्रकार ने शास्त्र 
के मू ख्य प्रतिपाथ प्रमाण के लक्ष्य-क्षेत्र में श्रात्मा को विशेष स्थान देकर उसका 
और तत्सम्वन्धी परिस्थितियों का 'प्रमेय' में परिगणन कर दिया है। 

भाष्यकार वात्स्यायन ने सूत्रकार के आशय को भअन्तंदृष्टि से समभकर 
गास्त्र के प्रारम्भ में समस्त यथार्थता व 'तत्त्व' को चार विधाओं में परिसमाप्त 
माना है - प्रम,ता, प्रमाण, प्रमेय, प्रमिति। बस्तुतः अर्थतत््व को रामभने और 


5 


[प्रथम 
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ने और विवेचन 
हट आ्रौर विवे 
के विवेचन की यह उपथुक्त प्रक्रिया है। इस प्रकार के समभने 
उसके विवेचन की यह उपथक्क प्राकि बन अत 
| उसाका निरूपण पूर्णतया सांगोपा 
थतत्व बा 


का प्रधान ग्राधार 'प्रमाण' $ 
शास्त्र में हुआ है। वह अर पाक 
अं आर दशन पूरा परता है । यद्यपि गोतमीय न्यायसूत्रों म के है 
विवेच्य प्रभय पदार्थ क उल्लेख हुआ है, तथापि सूत्रव्याख्यान म हि हक 
पदाथ के निर्देश का अवसर आया है, वहां सूत्रकार के आशय को लक पक 
भाष्यकार वात्स्यायन ने एक्राशिक वार वेशेपिक प्रतिपाद्य दरव्यांदि ठ्ट 
पदार्थों का स्पष्ट उल्ले स्किया है; गौतमीय सूत्रों के प्रमेय का नहीं । 

परोक्षा करना न्याय' है । 


के? इस 
जा इन प्रमाणों का विवेच्य 


अमाणा के द्वार अ्रथ को 


मी नरम 
ऐसे झास्त्र--रिं 
पदाथंविद्या का विवेचन 


हा हू--आस्वीक्षकी विद्या के अन्तर्गत माने रा 
आन्चीक्षकी विद्या में साख्य, योग और लाकायन दर्शन * का नाम लिया जाता है। 
इन दर्शनों में मप्टि प्रक्रिया एव भोतिक 

हुआ 


विस्नल विवेवन 
तत्वा का मुख्यतया विस्तुत वि 
उत्त तीन नामों मं योग 


ड्ञ्ा 
“द वश्षेपिक व न्‍्यायदर्ण न के लिये प्रयुक्त हुआ नि 
म्‌ 
इस पद का इसी अर्थ मे प्रयाग गौतमीय न्यायबूत्र के भाष्यकार वात्स्यायन 
ने किया है? । अतीत होता है, इस 


पद का प्रयोग कि 
तथा काणाद उन दानों के लिये होता रह 


भा बात्वर् के 


“गातमीयद 
से पद समान टीन पर 


के लिये 'योग पद 'थरुज समा | 


े (० न वे लिये 
णाद-गीौतमीयदर्शन के 
यूजिर योगे पातु से निष्पन्त दाता है। परमाण 
मानने के कारण न्याय-वेशेषिक 


या 

"नी के योग से स॒प्टि-प्रक्रि 
हु । 

के लिए 'योग' पद का अ्योग किया जाता रहा 

की भ्रयोग लुप्त हो 

रह्‌ 


त 
! समाधि अर्थवाला 'योग' प्रचलि 
हा जाना जाता है। 

परमकारुणिक पिकण 


दर्शन 

सी काल में पातञऊजलद की 
रि् च्् कक 
है। आश ति व उच्चा 


लद॒शर्ने 
आर पर इनका भेद है। पातझजलद 
धातु से तथा क्‌ 


साथ यह समभते 
देता है, एवं उसके चारों ओर 
गा पतवात्त्थायन ष्यि, २१३४॥ तथा ४। १३ ८॥ 
* सांख्यं योगो लोकायतं चेत्यान्वोक्षक ? प्रथ ० १२११०॥ 
इेप्टव्य, न्यू 

व्य, न्याय त्त्थायनभाष्य वह पर सांख्यमत 
े भाष्यकार ने लिः 
कम हेतवो दोषा;, प्रया: 


पकर्मादनिमित्तो भूतसर्ग:। 
र्ध्यत इति ० भवत्तिशच 'गविशिष्टाजचे 5, असदुर्पच्यते, उत्पन्न 
*र्ध्यत इति योगानाम्‌ । प्ट्है !' 
कणाद-गौतम के दश्ञं 


” सास पातञज्जलयोग का न होकर 
' इशेन का है १ 


भ्राह्िक प्रथमो5ध्यायं: ईै 


जो यह स्थूल जगत्‌ बिछा पड़ा है, उसके विषय में मानव के लिए यथा परिचय 
देना उसके जीवन की सुविधा के लिए आवश्यक है--अस्वुत शास्त्र का प्रवचन 
किया। सबसे प्रथम प्रतिभाशाली मानव को अपने त्तारों ओर बिखरे प्राकृतिक 
पदार्थों के विषय में जिज्ञासा उत्पन्त होना नैसगिक है; इसलिए इन व्यक्त 
भौतिक पदार्थों एवं उनके विशिष्ट धर्मों की व्याख्या की भावना से अपने लक्ष्य 
को प्रतिज्ञारूप में निर्देश करते हुए शास्त्र का प्रथम सूत्र कहा-ए 
ग्रथातों घर्म व्याख्यास्थाम: ॥१॥ 

[भ्रथ] अनन्तर [अतः ] इस कारण [धर्म] धर्म की [व्याख्यास्यामः] 
व्याख्या करेंगे । 

जगत्‌ श्रौर जागतिक पदार्थों के विपय में जिज्ञासा रखने वाले विनीत छात्र 
अब उपस्थित हैं, इस कारण शिष्यों की जिज्ञासा--पदार्थ विषयक जानकारी की 
श्राकाक्षा--के अ्रनन्तर धर्म की व्याख्या करने का उपयुक्त झवसर है। इस 
भावना से मह॒पि कणाद ने प्रस्तुत शास्त्र का प्रारम्भ किया । 

भ्रथ' पद का प्रयोग अनेक अर्थों में होता है' । विविध विषयों के प्राचीन 
प्रस्थों में इसका प्रयोग प्रायः 'प्रारम्भ' अर्थ में किया गया है* । यद्यपि कोषकारों 
ने अनेक प्रथों में एक श्र्थ 'मंगल' भी लिखा है; पर आचार्यों का ऐसा विचार है, 
कि 'मंगल' इसका अर्थ न होकर केवल इसका उच्चारण म।गलिक अर्थात्‌ मंगल 
एवं कल्याण का द्योतक माना जाता है । यहां 'अथ' पद के प्रयोग में दोनों 
भावनाएं हैं। कल्याण की कामनो के साथ शास्त्र का प्रारम्भ किया जाता है । इसी- 
के साथ यह पद 'आनस्तर्य ' का बोधक होता है। पदार्थ ज्ञान की इच्छा रखनेवाले 
विनीत अन्‍्तेवासी-जनों ने कणाद मुनि के पास आकर निवेदन किया, झ्रापके 
आश्रम में निवास करते हुए हम पदार्थों के विषय में ज्ञान प्राप्त करना चाहते हैं । 
उनकी इस जिज्ञासा के अन्तर कणाद मुनि ने प्रस्तुत शास्त्र का आरम्भ किया । 
क्योंकि जिज्ञासुजनों ने शास्त्र-वण की अभिलाषा अभिव्यक्त की, इसी कारण 
१. (क) पअ्रथाथों संशये स्थातामधिकारे च सड गले। 

विकल्पानस्त रप्रइनकार्त्स्न्य रस्भसमुच्चये ॥ (सेदिनी ) 

(ख) मडः गलानन्त रारस्भभ्रइनकात्स्पथेप्वथो अथ । (श्रमर ) 
२. प्रयथ शब्दानुशासनम्‌, महाभाष्य। श्रथ योगानुशासनम्‌, पा० यो० द०। 

प्रथातो धर्मजिज्ञासा, मीमांसा। श्रथातों ब्रह्मजिज्ञासा, वेदान्त । अ्रथ 

, त्रिविधदु:खात्यन्त०, सांख्य । 

३. प्रोड कारइचाथश्ब्दइच द्वावेतोी बहाणः पुरा । 

कण्ठं भित्वा विनिर्यातौ तस्मान्माड_गलिकाबुभो ॥ 


ड वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


कणाद मुनि ने शास्त्र का प्रवचन किया | 
शास्त्र में किसका प्रवयन होगा ? इस जिज्ञासा की शान्ति के लिये श्ञास्त्र- 
कार ने कहा-- धर्म व्याख्यास्थामः' यहां धर्म का व्याख्यान किया जाएगा ॥१॥ 
प्रस्तुत शास्त्र में 'धर्ं' पद से किस पञ्रर्थ का ग्रहण करना चाहिये ? अथवा 
इस प्रसंग में धर्म का स्वरूप क्‍या है? इस आशंका का सूत्रकार समाधान 
करता है-- 
यतोभ्युदयनि:श्र यससिद्धि: स धर्म: ॥२॥ 
[यतः:] जिससे [अम्युदयनि:श्रेयससिद्धिः] अभ्युदय और निःश्रेयस की 
सिद्धि (प्राप्ति) होती है, [सः] वह [धर्म] धर्म है। 
जिसके द्वारा अ्रम्यृदय--लौकिक कल्याण श्रर्थात्‌ वतंमान जीवन काल में 
सुख-सुविधाश्रों की प्राप्ति होती है; तथा निःश्रे यस-मोक्ष की प्राप्ति होती है; वह 
धरम है। सृत्रकार ने धर्म का यह तटस्थलक्षण किया, 'स्वरूपलक्षण नहीं । जिससे 
अ्रम्युदय-नि:श्र॑ यस प्राप्त हो, इतना मात्र कहने से उस धर्म का वास्तविक स्वरूप 
स्पप्ट नहीं होता । 
प्रायः सभी व्याख्याकारों ने इस 'धर्म' पद का पअ्रर्थ 'सत्‌-आचार, श्रंष्ठ 
प्राचार' आदि किया हैं; परन्तु प्रस्तुत रचना में प्रतिपादित विवरण के अनुसार 
यह अर्थ सर्वथा महत्त्वहीन है, क्योंकि यहां द्रव्य आ्रादि छह पदार्थ और उनकी 
'वभिन्‍न साधारण व असाधारण विशेषताओं का वर्णन है, सत्‌ू-आचार आदि का 
नहीं । मनु ने एक स्थल [६।६२] पर धृति झ्रादि दस भावों को धममं कहा है, 
और अन्‍्यत्र [२।१२] वेद, स्मृति, सदाचार और अ्रपनी अनुकूलता, इन चार 
को साक्षात्‌ धर्म का स्वरूप बताया है। मीमांसाशास्त्र प्र रणा-वाक्यबोधित क्रिया 
व अनुप्ठान को धर्म कहता है |१।१।२] । परन्तु वैश षिक के प्रथम सूत्र में 
कणाद ने जिस धर्म की व्याख्या करने के लिये प्रतिज्ञा की है, वह धर्म मनु एवं 
जैमिनि प्रतिपादित धरम नहीं है। व्याख्याकारों ने प्रायः कणादोक्त धर्म की जो 
वैसी व्याख्या की है, उसपर किसी प्राक्‍्तन अज्ञात कवि ने यह्‌ फबती कसी है, 
कि--वैशेषिक में प्रतिज्ञात धर्म की व्याख्या मनु आदि द्वारा प्रतिपादित धर्म के 
रूप में किया जाना ऐसा ही है, जैसे समुद्र की ओर जाने की इच्छा करके हिमालय 
१--तटस्यलक्षण वह होता है, जहां बाह्य निमित्त से किसी का निर्देश किया 
जाय, जैप्ते-ईइ्वर श्रथवा ब्रह्म वह है, जो जगत्‌ के उत्पादन, स्थिति और 
प्रलय का कर्ता है | ब्रह्म का स्वरूपलक्षण हे--सत्‌, चित्‌ आनन्द । इसी- 
प्रकार--जिससे अभ्युदय, निश्रेयस प्राप्त हो, वह धर्म है; यह धर्म का 
तटस्थलक्षण हुश्र। । स्वरूपलक्षण बताना चाहिये । 


आह्विक | प्रथमोष्ध्यायः भर 


की ओर चल पड़ना'। क्‍योंकि वैजेपिक में धर्म के व्याख्यान की प्रतिज्ञा कर 
द्रव्यादि पदार्थों और उनकी विशेषताओं का निरूपण हुआ है, मनु श्रादि दारा 
कथित धर्म का नहीं । 

वैशेषिक सूत्रों के सम्पुटित व्याख्याकार आचार्य प्रशस्तपाद ने कणाद के 
मनोभाव को अपने प्रथम मइगलाच रण इलोक में स्पष्ट किया है। वह लिखता 
है--जगत्कर्त्ता ईश्वर को तथा कणाद मुनि को नमस्कार कर, पदार्थ और उनके 
धर्मों का संकलित विवरण प्रस्तुत किया जायगा; जिससे जगत्‌ के विषय में यथार्थ 
प्रकाश प्राप्त होगा*। इलोक के पदार्थ धर्मसंग्रह:' पद ध्यान देने योग्य हैं । 
पदार्थ द्रव्य आदि, और उनके धर्मोंका संग्रह प्रस्तुत शास्त्र में विवक्षित है । 
वे धर्म हैं--द्वव्यादि पदार्थों की साधारण-असाधारण विशेषताएं । - 

प्रथम सूत्र में केवल 'धर्म' पद का निर्देश है, पदार्थ अर्थात्‌ धर्मी का नहीं। 
धर्म से धर्मी की पहचान होती है, गन्ध से पृथिवी पहचानी जाती है, शब्द से 
ग्राकाश; धर्म, बिना धर्मी के रह नहीं सकता, इसलिये धर्म का निर्देश कर देने 
पर आवश्यकरूप से धर्मी का ग्रहण हो जाता, है अतः सूत्रकार ने लाघव की भावना 
से उसका साक्षात्‌ निर्देश करने की उपेक्षा की । दूसरे शब्दों में कह सकते हैं, कि 
धर्म पद धर्मी का भी उपलक्षक है। तात्पय यह,कि समस्त पदार्थों का धर्म और 
धर्मी के रूप में निरूपण करना इस शास्त्र का लक्ष्य 

द्रव्यादि पदार्थ धर्म और धर्मी उभयरूप हैं। एक स्थिति का धर्मी निमित्ता- 
न्‍्तर की अपेक्षा से धर्म; तथा एक धर्म इसी प्रकार धर्मी बन जाता है। द्रव्य धर्मी 
तथा उसका गुण धर्म है। परन्तु इस स्थिति के धर्म गुण में जब “गुणत्व' सामान्य 
धर्म का कथन किया जाता है, तववह गुण धर्मी बन जाता है, इसीप्रकार द्रव्य 
धर्मी का जब कार्य-कारणरूप में कथन होता है, तब कार्यद्रव्य धर्म श्रौर कारण- 
द्रव्य धर्मी कहा जाता है। इस स्थिति का धर्म-कार्यद्रब्य स्वगत ग्रुण आदि 
निभित्त से धर्मी होता है । 

एक स्थिति ऐसी होती है, जब उस दशा का धर्मी केवल धर्मी रहेगा, और 
धर्म केवल धर्म । कार्यद्रव्य कारणद्रव्य का धर्म है, पर जो द्रव्य केवल कारण है, 
कार्य कभी नहीं होता, वह केवल धर्मी रहेगा, किसी का धर्म न होगा। गुण धर्भ 
गुणत्व निमित्त से धर्मी कहा जाता है, और “गुणत्व' धर्म । यह गरुणल््र भामात्य- 


१--भर्म व्यास्यातुकामस्य घट्वदार्थोपवर्णनम्‌ । 
समुद्र गन्तुकामस्यथ हिमवद्गमनोपमम्‌ ॥ 

२--प्रणम्य हेतुमीइवरं मुनि कणादमग्वत :। 
पदार्थ धर्मसं प्रहः प्रवक्ष्यते महो दयः ॥ 


६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


रूप धर्म अन्य किसी निमित्त की अपेक्षा से कभी धर्मी नहीं होता, यह केवल धर्म 
बना रहता हैं। इस विवरण के देने का इतना तात्यय॑ है, कि सूत्रकार द्वारा कथित 
“धर्म” पद से वस्तु की उभयरूप स्थिति का बोध हो जाता है; सुत्रकार का केवल 
धर्म पद के प्रयोग में यही स्वारस्य है । 

प्रथम सूत्र के “धर्म व्याख्यास्यामः' का यही भाव है, कि इस थास्त्र में वस्तु- 
तत्त्व का व्याख्यान किया जायेगा। गत विवरण के अनुसार “बर्म' पद से वस्तु- 
तत्त्व का निर्देश हुआ है । श्रन्य किसी श्रनुप्णान व सदाचरण झ्रादि का नहीं । 

अब यह जानना आावध्यक है, क्रि द्रव्यादि पदार्थ अ्रभ्यृदय और निःश्रे यस 
की सिद्धि में किसप्रकार उपयोगी होते हैं। सूत्रकार ने प्रस्तुत सूत्र में धर्म का 
स्वरूप बताया, कि जिससे अम्युदय श्रौर निःश्रे यस की सिद्धि होती है । साधारण- 
तया यह वात कुछ अ्रटपटी सी लगती है, कि द्रव्यादि पदार्थों का ज्ञान अभ्युदय 
के अतिरिक्त निःश्रे बस की प्राप्ति में भी उपयोगी साधन हैं। संभवतः इसी 
असामन्जस्य की ग्रापातरमणीय भावना से प्रभावित होकर कतिपय व्याख्याकारों 
ते सूत्रार्थ को अन्यथा प्रस्तुत करने का प्रयास किया है। 

सूत्रों की 'उपस्कार' नामक व्याख्या में 'भ्रभ्युदय' पद का अर्थ 'तत्वज्ञान' 
कियां है। अ्रन्य एक व्याख्या में आगे होनेवाली उन्‍नति अ्रथवा भावी उत्कर्प' 
अर्थ किया है, जिसका तात्पयं है--इस जन्म और पर जन्म में सांसारिक सुख व 
ऐश्वर्य का होना | एक अ्रन्य श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्याख्या में अ्रम्युदयः स्वर्गा- 
दिसुख़म्‌' र्त्र्गादि सुख को अभ्युदय कहा है। यहां 'अ्रादि' पद का क्या अर्थ होगा, 
स्पप्ट नहीं है। स्वर्ग” पद से यदि पर-जन्म में होने वाला सुख अभिप्रेत हों, तो 
आादि' पद से वर्तमान जीवनकाल के सुख का ग्रहण किया जा सकता है । 

“शंकर मिश्र ने अ्रपनी व्याख्या 'उपस्कार' में किसी प्राचीन. वृत्तिकार का मत 
दिया है--प्रभ्युदय सुख है, और निःश्रे यस है---एक काल में आत्मा के समस्त 
विज्ञेपगुणों का नाश हो जाना । पर साथ ही मिश्र ने ऐसे अर्थ में उपेक्षा अ्रभिव्यक्त 
की है। उसका- कहना है, यदि 'प्रम्युदय' पद का अर्थ 'सुख” किया जाता है, तो 
उसकी प्रत्येक एवं समुदाय के साथ व्याप्ति नहीं वनती । तात्पयय यह हैं, कि ऐसा 
कोई नियम नहीं है, जिससे यह निश्चित हो, कि कोई एक कर्मानुष्ठानरूप धर्म 
स्वर्ग सुख को उत्पन्न करता है, अथवा कर्म-समुदाय । इसी कारण आधुनिकों ने 


१--मिथिला विद्यापीठ प्रकाशन. सं० २०१३ | खी० १९६५७, 
२--वृत्तिकृतस्तु--अभ्युदयः सुखम्‌, विःश्रेयसमू--एककालीनसकलात्म विशेष- 
गुण॑ध्यंसः-* “हर वाहुः ।/ 


शआ्राह्निक ] प्रथमो5्ध्याय: » ७ 


इसकी उपेक्षा कर दी है ।' परन्तु इसके झ्ागे घंकरमिश्र स्वयं कहता है, कि जिससे 
श्रम्पुदय की सिद्धि हो, वह धर्म है; और जिससे निःश्ने यस की सिद्धि हो, वह 
भी; स्र्थात ये दोनों धर्म हैं । 

प्रतीत होता है, प्राय: सभी व्याख्याकारों ने सूत्र में 'वर्म' पद के श्रवणमात्र 
से उसका अर्थ सदु-झाचार, सदु-अनुप्ठान अथवा यागादि कर्म समक्त लिया; 
प्रस्तुत शास्त्र के पौर्वापय पर ध्यान नहीं दिया । उक्त प्रकार के धर्मों में से क्रिसी 
का व्याख्यान इस णास्त्र में नहीं है। फलतः जिस वस्तुतत्व का यहां व्याख्यान 
है, कणाद की दृष्टि से इस प्रसंग में वही 'बर्म' पदवाच्य है। वह केवल द्र॒व्यादि 
पदार्थ हैं। इनके यथार्थ ज्ञान से अभ्युदय और नि:श्रे यस की प्राप्ति होती है । 

अभ्युदय का तात्परयं अपने चालू जीवन में विविध भौतिक साधनों के आधार 
पर अपनी सुख-सुविधाञ्रों की उपलब्धि करना है। पहले हमें वत्त मान जीवन की 
अनुकूलताओं को देखना है, इसकी उपेक्षा कर जन्मान्तरों की सुख-सुविधा के लिये 
छलांग या दौड़ लगाना फनहीनत होता है, क्योंकि जन्मान्तरों के स्वर्गादि सुख के 
लिये विभिन्‍न शास्त्रों में जो उपाय बताये हैं, उनका संयोजन या अनुप्ठान ऐटिंक 
साधनों के विना संभव नहीं। इसलिए पहले चालू जीवन में ऐहिक साथनों की 
अनुकूलता होना नितान्‍्त अपेक्षित है। ये भौतिक साधन चालू जीवन में जिस 
अनुकूलता को प्रस्तुत करते हैं, वही वास्तविक प्रभ्युदय का स्वरूप है। यह 
द्रव्यादि पदार्थों की यथार्थता को जानकर उनके अपेक्षित उपयोग के अतिरिक्त 
अन्य कुछ नहीं । आज भौतिक तत्त्वों के यथायथ स्वरूप को जानकर वैज्ञानिक 
वर्ग ने ऐहिक सुख-सुविधाओं के उपकरणों का अम्बार लगा दिया है। यही है 
कणाद के 'अभ्युदय' का वास्तविक भ्र्थ । द्रव्यादि पदार्थों के यथार्थ ज्ञान से हम 
इस अभ्युदय की सिद्धि अ्रनायास कर सकते हैं। अपने काल में कणाद का इसी 
दिशा के लिए यह अभिनन्दनीय प्रयास था । 

नि:श्र यस की सिद्धि के लिए द्रव्यादि का यथार्थ ज्ञान किसप्रकार उपयोगी 
है, इसका समभ लेना आवश्यक है। 

साधारणरूप में प्रत्येक व्यक्ति अपने देह को अपना-आ्रापा समभता है। वह 
इस ओर दृष्टिपात नहीं करता, क्रि यह नश्वर है, एक दिन पैदा हुआ है, और 

. वह दिन अवश्य आयेगा, जब यह नहीं रहेगा, नष्ट हो जायगा। इस वास्तविक 

स्थिति को न समझते हुए वह इसी के संवारने-सुधारने में फंसा रहता है, झौर 
चालू जीवनकाल पूरा हो जाता है। जन्मान्तर में फिर वही क्रम चल पड़ता है 


१--तदेतद्‌ व्याख्यान प्रत्येकसमदायाभ्यां न व्यापकमित्याधुनिककरुपेक्षितस्‌ । 
यह प्राचीन वृत्तिकार कौन है, अ्न्वेष्य है। 


ष् बेशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


एवं अ्रनिश आवत्तमान इस चक्र में आत्मा घिरा रहता है । प्राणी के कल्याण की 
इस भावना से प्र रित हो महपि कणाद ने प्रस्तुत शास्त्र का प्रवचन किया, और 
समझाया, कि जो द्रव्यादि पदार्थ यथाथंरूप में जाने जाकर हमारी विविध सांसा- 
रिक सुख-सुविधाञ्रों के जनक होते हैं, ये शपने रूप में सव नध्वर परिस्थितियां 
हैं। इन पदार्थों या धर्मों की ऐसी यथार्थता को समभकर विवेकशील आत्मा 
अपने वास्तविक स्वरूप को पहचानने की शोर ग्राकृप्ट होता है । वह देखता है, 
द्रव्यादि धर्म नश्वर हैं, परिणामशील हैं, जड़ हैं ; आत्मतत्त्व इनसे विपरीत है 
इन पदार्थों का ऐसा वास्तविक ज्ञान आझ्ात्मा को नि:श्रे यस के मार्ग की ओर प्रवृत्त 
करता है। इसी रूप में द्रव्यादि-तत््वजान नि:श्रेयस सिद्धि के लिए उपयोगी 
समभना चाहिए। 

यह सब होने पर भी विरले जन ऐसे होते हैं, जो इस ज्ञान को प्राप्त कर 
नि:श्र यस के मार्ग पर जाने के लिए रुचि रखते हों । कारण यह है, कि इन्द्रियग्राम 
बड़ा बलवान्‌ है। वाह्य विषयों की श्रोर इसका नैसगिक प्रवाह है! । इन परिस्थि- 
तियों की यथार्थता को समभाने के लिए मह॒पि कणाद का प्रयास है। इन धर्मों के 
यथार्थ स्वरूप का बोध हो जाने पर हम सांसारिक सुविधाओं के लिए इनका उपयोग 
करते हैं, और इससे ऊपर उठकर नि:श्रे यस के मार्ग पर चलने के लिए साधन के 
रूप में इन्हीं का सदुपयोग करते हैं। इनके सदुपयोग के बिना निःश्र यस मार्ग के 
कोई कार्य या अनुप्ठान सम्पन्त नहीं किये जा सकते। इसी रूप में यढ धर्म 
(द्रव्यादि समुदाय) अ्रभ्युदय और निः:श्रे यस की सिद्धि करता है। सूत्रकार ने 
जिस भाव को शास्त्रारम्भ के इस सूत्र में अभिव्यक्त किया है, वही भाव थास्त्र 
का निगमन करते समय अन्तिम सूत्रों में है। इसप्रकार उपक्रम और उपसंहार 
का सामञ्जस्य श्रक्ष ण्ण रकखा गया है ॥२॥। 

तटस्थ लक्षण द्वारा समभाये गए “धर्म ' का स्वरूप से निर्देश यद्यपि सूत्रकार 
अगले चौथे सूत्र में करेगा, उससे प्रथम यह जानते हुए, कि इस विस्तृत जगत्‌ के 
रूप में सृष्ट द्रव्यादि पदार्थ ही धर्म हैं; उसी धर्म का व्याख्यान इस काणाददास्त्र 
में किया गया है। सूत्रकार कहता है, उस धर्म का कथन करने से आम्नाय का 


प्रामाण्य है -- 
तद्गबनादाम्तायस्य प्रामाण्य म्‌ ॥३॥।॥। 


[तत्‌] उसके [विचनात्‌] कथन से [ग्राम्नायस्थ] आम्नाय-वेद का 
१. पराडिच खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भूस्तस्मात्‌ पराड पद्यति नास्तरात्मन्‌। 
कदिचद्धी रः अत्यगात्मानमंक्षदात्रत्तचक्षुरमु तत्वमिच्छन्‌ ॥ क०२।१११॥ 
२. “०स्वायप्रामा० चन्द्रा० । 


श्राह्निक ] प्रथमो5्ध्याय:ः & 


[प्रामाण्यम्‌ ] प्रामाण्य है। 

तद्वचनात्‌' यह समासयुकत पद है--तस्य वचनात्‌-तद्बचनात्‌ । यहां 'तत! 
पद पूर्वोक्त अव्यवहित “धमं' पद का परामर्श करता है; जो दूसरे सूत्र का 
अन्तिम पद है। जगद्ू प में विस्तृत द्रव्यादि धर्म ईईवर की रचना है; उस रचना 
के अनुरूप वेदों में इसका वर्णन है। इसी आधार पर वेद ईश्वर की रचना माने 
जाने से वेद का निर्श्रान्त प्रामाण्य सिद्ध होता है। 

इस तथ्य को गत पंक्तियों में स्पष्ट किया गया, कि प्रारम्भिक सूत्रों में कणाद 
ने द्रव्यादि पदार्थों के रूप में विस्तृत जगत्‌ को 'धर्म' पद से कहा है, इस धर्म 
अर्थात्‌ जगत्‌ को बनाने वाला ईश्वर है, यह बात प्राय: प्रत्येक समझदार व्यक्ति 
विना किसी बड़ी बाधा के साधारणरूप में समझ लेता है, पर बिना किसी बाधा 
के अनायास यह समभ लेना बुद्धिमान्‌ व्यक्ति के लिए भी कठिन होता है, कि 
वेद ईश्वर की रचना है। इसमें स्व्रारस्थ यह है, कि कितना भी शक्तिशाली 
मानव प्राणी हो, उसके द्वारा जगद्रचना की कल्पना करना संभव नहीं; पर वेदों 
की रचना किसी सुबुद्ध प्रतिभाशाली मानव द्वारा की जा सकती है, ऐसी कल्पना 
में कोई विशेष बाधा प्रतीत नहीं होती । परन्तु मानव रचना होने पर उस रचना 
के प्रामाण्य में सन्‍्देह किया जा सकता है; और होना संभव है। 

मानव का किसी भी अवस्था में ज्ञान पूर्ण तथा निर्श्रान्त नहीं होता । मानव 
के साथ भ्रम, प्रयाद, विप्रलिप्सा आंदि दोष सदा लगे रहते हैं। ज्ञानी हो जाने पर 
इन दोषों की संभावना दूर नहीं होतो । केवल एक चेतन सत्ता ऐसी है, जो इन 
दोषों से सर्वथा रहित है। वह सत्ता 'ईश्वर' है। वेद का पूर्ण प्रामाण्य तभी संमव 
है, जब इसे जगत्‌ के समान ईइवर की रचना माना जाय। वेद को ईश्वर की 
रचना माने जाने में कणाद ने यह तक दिया' कि 'धर्म' पदवाच्य-द्रव्यादि पदार्थों 
के रूप में विस्तृत-जगत्‌ जिस प्रक्रिया से अभिव्यक्द क्रिया जाता है, उसका 
विवरण उसी रूप से वेदों में किया गया है। जब यह तथ्य स्वीकार है, कि इस 
जगत्‌ को अभिव्यक्त करने वाला ईश्वर है, तब यह निश्चित है, क्रि उसकी अभि- 
व्यक्ति की प्रद्निया को वही जान सकता है, जगत्‌ को न बनाने वाला कोई मानव 
नहीं । इससे स्पष्ट है. ईश्वर-रचित जगत्‌ और उसकी अभिव्यक्ति की प्रक्रिबाग्रों 
का यदि कहीं विवरण दिया गया है, तो वह विवरण ईश्वर की रचना हो सकता 
है । इस तक के आधार पर ईइव रोकत होने से वेद का प्रामाण्य सिद्ध होता है । 

कणाद के अनुसार वादरायण [वेदव्यास कृष्ण /पायन] मुनि ने बहमसूत्रों 
[विदान्त सूत्रों] के प्रारम्भिक भाग में इसी आशय को अधिक स्पष्ट रूप में 
निर्दिष्ट किया है। प्रथग सूत्र से ब्रह्म जिज्ञासा की प्रतिज्ञा कर दूसरे सूच में 
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बताया, जगत्‌ की उत्पत्ति-स्थिति-प्रलय करनेवाला ब्रह्म है। तीसरे सूत्र में कहा- 
वही ब्रह्म वेदरूप शास्त्र का कारण है, रचयित। है। जिज्ञासा हुई, यह कैसे जाना 
जाय; कि इन दोतों [जगत्‌ और वेद | का रचयिता ब्रह्म है? इसका समाधान 
चौथे सूत्र से किया, कि यह इन दोनों के 'समन्वय' से जाना जाता है; दोनों के 
पारस्परिक सामज्जस्य से इसका निश्चय हो जाता है वेद ब्रह्म का सिद्धान्त-ज्ञान 
[7९०7५ ] है. और जगत्‌ प्रयोगात्मक [778८(०४।] रचना है। इन दोनों का 
पूर्ण सामड्जस्य [प्क्ञा॥0/५-हॉर्मनी ] तभी संभव है, जब इन दोनों का रचयिता 
एक हो। भिन्‍ने रचयिता होने पर असामज्जस्य की संभावना वरावर बनी 
रहती है। 
इसी स्थिति को कणाद मुनि ने अपने शास्त्र के प्रतिपाद्य विषय के अनुरूप 
निर्दिप्ट किया--अब धर्म की व्याख्या करेंगे। धर्म उन साधनों का ना है 
जिससे भ्रम्युदय और निःश्रे यस की सिद्धि होती है। वे साधन विव्व के रूप में 
विस्तृत द्रव्यादि पदार्थ हैं। क्योंकि यह सव रचना ईश्वर की है, उसका पूर्ण ज्ञान 
उसीको होना सम्भव है। उसने वह ज्ञान जीवात्मात्रों के रल्याण की भावना से 
वेद-रूप में प्रकट क्रिया। इस॑प्रकार द्रव्यादिपदार्थमय विश्व-रूप धर्म का कथन 
करने से वेद की ईइ्वरोबत स्पप्ट होती है; इसी श्राधार पर उसका प्रामाण्य 
निश्चित है । 
संभवतः इन्हीं भावनाओं को मस्तिप्कगत कर अनेक व्याख्याकारों ने सूत्र के 
तत्‌ पद को सीधा ईद्वर का परामर्थक्र मानता है और ईद्वर-वचन होने से 
वेद का प्राभाण्य स्वीकार किया है। उनका कहना है--विशिष्ट स्थलों में कोई 
सवनाम पद भअप्रसक्‍त [ जिसका साक्षात्‌ प्रसंग न हो, उस] का भी परामर्श कर 
लेता है। इसप्रकार यहां ईइवर का प्रसंग न होते पर भी 'तत” सर्वनाम पद से 
इ्इवर का ग्रहण कर लेने में कोई बाधा नहीं । 
कहा गया--कणाद ने प्रस्तुत शास्त्र में जिन द्रब्थादि धर्मों का निरूपण 
क्रिया है, वह सब वेदमू लक है । ऐेदाध्ययन से पदार्थ विषयक मूलभूत ज्ञान प्राप्त 
कर उसके गम्भीर चिन्गन व मनन के फलस्वरूप प्रस्दुत शास्त्र के रूप में उसे 
निवद्ध किया। शास्त्र के प्रतिपाद्य सिद्धान्तों का मूल वेद से तिया गया। इसके 
लिये वेदों के निम्ननिद्धिप्ट स्थल द्रप्टव्य एवं व्िचारणीय हैं-- ऋ० १ । १६३ -- 
१६४॥ १०। 5१-८२ ॥ १० | ७२ ॥ १०। १२६ | यजु ० १७ । २७-३१ ॥ 
तथा ३१ वां अध्याय । इस विपग्र के फुटकर मन्त्र अनेक हैं यह दिग्दर्शनमात्र 
दिया गया है। 
कतिपय बिचारकों की ऐसी धारण। है, कि यैशेषिक दर्घ्ग निरीश्वर वादी 
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है। मध्यवालिक आआाचार्यों ने ऐसे उल्लेख किये हैं'। वही परम्परा आधुनिक 
विचारकों द्वारा दृहराई जाती रहती है। परन्तु वेशेषिक दर्शन और उसकी 
शस्त प्राचीन व्याख्याओं में इसप्रकार के कोई संकेत उपलब्ध नहीं होते। 
प्रत्युत इसके विपरीत अनेक उल्लेख ऐसे हैं, जिनमें स्पप्ट ईश्वर का निर्देश है। 
प्रशस्तपादभाष्य का सर्वप्रथम मंगलाचरण इलोक इसमें प्रमाण है।' आगे इस 
भाष्य के सूप्टि-संहार प्रसंग में अनेक बार इस तथ्य का निर्देश उपलब्ध होता 
है । अपनी रचना के प्रारम्भिक भाग में आचार ने कहा--'तच्चेश्वरचोदना- 
भिव्यक्ताद्धमदिव' यह वाक्य ईश्वर के अ्रस्तित्व का निश्चय कराता है। इस 
विपय में प्रस्तुत चास्त्र के दूसरे [१८-१६ | तथा छठे अध्याय के प्रारम्भिक सूत्र 
द्रप्टव्य हैं । इससे स्पप्ट होता है, कणाद अनीश्वरवादी नहीं । वस्तुतः इस विषय का 
मुख्यरूप से उपपादन करना इस शास्त्र का लक्ष्य नहीं,यही समभना चाहिय़े।।३॥। 
शिष्य जिज्ञासा करता है, व्याख्यान के लिये प्रतिजात धर्म का तटस्थ लक्षण 
जाना; पर उसका स्वरूप क्या है? और उससे कैसे निःश्ने यस प्राप्त होता है ? 
सूत्र कार ने समाधान किया-- 
'घमंविशेषष्रंसूताद द्रव्यगुणकर्मसामान्यविशेषसमवायानां पदार्थानां 
साधम्यंवंधर्म्याभ्यां तत्त्वज्ञानान्नि:श्र यसम्‌ ॥४॥। 
[धरमंविशेपप्रसूतात्‌ ] धमंविशेष से उत्पन्न हुए, [ द्रव्यगुणकरमंसामान्यविद्येप 
समवायानाम्‌ ] [ द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय नामक [पदार्थानाम्‌ ] 
पदार्थों के [साथम्यंवैवर्म्याम्थाम्‌] साधर्म्य और वैधम्यं के साथ अथवा इसप्रकार 
के [तत्त्वज्ञानात्‌ | तत्त्वज्ञान से |निःश्नेयसम्‌ | निःश्न यस-मोक्ष प्राप्त होता है । 
द्रब्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष और समवाय इन छह पदार्थों के--परस्पर 


१--हरिभद्व सूरि के 'घड्दर्शनसमुच्चय' में वेशेह्किदर्शन को निरीक्वरवादी 
दक्शनों में माना गया है। पर इसका आधार क्या रहा ? यह विवेच्य है। 

२--भ्रणम्य हेतुमीश्वर म॒ुनि कणादमन्वतः। 

३--उस प्रसंग के श्रपेक्षित अंश--'''सकलभ्वनपतेमंहेश्वर॒स्थ' *'। प्राणियां 

- भोगभूतमे महेश्वरसिसुक्षानन्तरं **-। समुत्पन्नेषु चतुए' महाभूतेषु महेश्वर- 

स्थाभिध्यानसात्रात्‌** । सच महेश्वरेण विनियुकतः* इत्यादि । 

४--वेशेषिकदर्शन कौ चन्द्रानन्दी व्यास्या तथा श्रन्य एक अविज्ञातकत्तंक' 
व्याख्या में यह सूत्र नहीं है। यह आाचीन व्याख्या मिशिलाविद्यापीठ दरभंगा 
सेसं० २०१३ में प्रकाशित हुई । सम्पादक--भ्रो अ्रनन्‍्तलालदेब शर्मा 
प्राध्यापक-विद्यापीय 
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साधर्म्य और वेधम्यं की जानकारी के साथ, धमंविशेष से उत्पन्त हुए---त त्त्वज्ञान 
से मोक्ष की प्राप्ति होती है । 
द्रव्यादि पदार्थों के तत्त्वज्ञान से मोक्ष मिलता है, यह सीधा वाक्य है। उस 
तत्त्वजान का आधार या स्वरूप है--द्वव्यादि पदार्थों के परस्पर समान घर्मं एवं 
विपरीत धर्मों का यथायथरूप में जान लेना । साधम्य और वेबम्य पदों में 'धर्म॑' 
पद का भाव है--विशेयता । पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को समभने के लिये उनकी 
साधारण एप असाधारण विशेषताञ्रों का जान लेना आवश्यक है। इसी ज्ञान 
पर द्रव्यादि का यथार्थज्ञान आधारित है । इन पदार्थों में कौन-प्ती विशेषता किन 
में समानरूप से पाई जाती है, तथा किन में इनका वेपरीत्य रहता है, इसको 
वास्तविकता के साथ जान लेना ऱव्यादि-विषयक तत्त्वज्ञान है । 
यह ज्ञान दो प्रकार का होता है--एक शाब्दिक, दूसरा साक्षात्कार । पहला 
ज्ञान गुरुमुख आदि के द्वारा श्रवण करने से प्राप्त हो जाता है। अ्रतिस्थूलरूप में 
हम उन द्रव्य-धर्मो का वाह्म इन्द्रियों से स्वयं साक्षात्कार भी करते हैं । परन्तु 
मूल तत्त्वों के रूप में यथार्थ साक्षात्‌ जानकारी बाह्य इन्द्रियों द्वारा नहीं होपाती, 
क्योंकि वे तत्त्व इतनी सूक्ष्म अ्रवस्था में होते हैं, जिनका बाह्य इन्द्रियों से ग्रहण 
किया जाना अश्नक्य है। उदाहरण के लिये स्थूल पदार्थ पृथ्वी को लीजिये, हम 
इसे और इससे सम्बद्ध लता-वनस्पति भ्रादि को बाह्य इन्द्रिय से अ्रति स्पप्टरूप 
में देखते और समभते हैं । परन्तु पृथिवी आदि की यह स्थिति अपने मूल तत्त्वों से 
चलकर विभिन्‍न स्थितिथों में परिवातित होते यहां तक किस प्रकार पहुंचती है, 
इसको हम बाह्य इन्द्रिय से नहीं परख पाते; श्र न यह जान पाते हैं, कि उस 
गूलतत््व की स्थिति या उसका स्वरूप क्या है, जहां से चलती या परिरवत्तित 
होती यह अपनी दृध्यमान अवस्था में पहुंच गई है । यथा्थता यह है, कि तत्त्व की 
वह अवस्था वाह्य इन्द्रिय का कभी साक्षात्‌ विषय नहीं होती । 
वाह्मरूप में उसके जानने के लिये हमारे पास दो ही साधन रह 
और अनुमान । इन साथनों से हुआ ज्ञान मूलतत्त्व का साक्षात्‌ ज्ञान नहीं होता । 
जब तक तत्त्व का साक्षात्कार न हो--चाहे वह अपने स्थूलरूप में है ग्रथवा 
सुक्ष्म--तव तक न वास्तविक अभ्युदय के लिये उसका प्रयोग संभव है, और न 
निःश्रेयल के मार्ग पर उसका उचित उपयोग किया जा सकता है। तब अवेक्षा 
होती है, कि पदार्थ की उस स्थिति तक का साक्षात्‌ ज्ञान कैसे हो ? इसको स्पप्ट 
करने के लिये सूत्रकार ने तत्त्वज्ञान का विशेषण दिया--धर्मंविज्वेपप्रमृतात्‌ तत्त्व- 
ज्ञानात्‌ । वह तत्वज्ञान--जिससे निःश्रेयस की प्राप्ति होती है-धमं विशेष से उत्पन्न 
होता है। धर्मविश्वेग से उत्पस्न हुआ द्रव्यादि-तत्वज्ञान निःश्रेयस मार्ग में उप- 


ते हैं--शब्द 
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योगो होता है । 

ज॑सा कि गत पंक्तियों में कहा गया, भारतीय शास्त्रों में 'धर्म' पद का 
प्रयोग विविध णर्थों में किया गय्या है। इस शास्त्र के प्रथम द्वितीय सूत्र तथा प्रस्तुत 
सूत्र के; साथम्यं' वधम्य पदों में 'धर्म' पद का जो भ्रर्थ है, ठीक बही अर्थ 
तत्त्वज्ञान के इस विशेषण पद [धर्मंविशेषप्रसूतात्‌ | में ग्राये “धर्म” शब्द का नहीं 
है। इसी कारण संभवतः सूत्रकार ने इसके साथ 'विशेष' पद का प्रयोग किया है । 
विचारना चाहिये, वह “बर्मविशेष' क्‍या है ? 

लोककर्ता ऋषियों ने सूदम तत्त्वों के साक्षात्कार करने को दिल्ला मे बाह्य 
इन्द्रियों की अध्षमता को जांच कर उनएे साक्षात्कार का अन्य उपाय ज्ञात 
किया । ऋषियों ने श्रपने अनुभव से, प्रयोगात्मक्र प्रक्रिया से आन्‍्तर इन्द्रिय 
मन की दछावितियों को पहचाना, और उसी साथन से सुूक्ष्मतत्त्वों के साक्षा- 
त्कार करने में वे पूर्णझूप से सफल हए। मानसिक छावितयों के साथ लेने पर 
आत्मा एक दिव्य प्रतिभा से सम्पन्त हो जाता है। जो चमत्कारपूर्ण सामथ्यं 
आत्मा का अ्रभी तक एक प्रकार से सुप्त-जैसी अ्रवस्था में पड़ा था, रह इस 
साधना से जागृत हो जाता है, और श्रात्मा उस समग्र एक दिव्य शक्षित से सम्पन्त 
होता है। मन को साधने की उस प्रक्रिया का नाम योग' अथवा 'समात्रि' है। 
इस प्रक्रिया से श्रात्मा का जो दिव्य सामथ्यं जागृत हो जाता है, उसी को यहां 
“धर्म विद्याप', कहा गया है । 

इस अवस्था को प्राप्त हो जाने से पदार्थों की सूक्ष्म स्थिति तक बग जो 
यथार्थ ज्ञान होता है, वही द्रव्यादि का ऐसा तत्त्वज्ञान है, जो निःश्रेयस के मार्ग 
में सहायक होता है। इसी तथ्य को सूत्र में “धर्मविशेपप्रसूतात्‌...तत्त्वज्ञानात्‌ 
निःश्रेयसम्‌' इन पदों से कहा गया है । उक्त प्रकार के धमंविशज्ञेप से उत्पन्न हुए 
तत्त्वज्ञान से निःश्रेयस प्राप्त होता है। 

वैशेषिक शास्त्र का तत्त्व-विवेचत आत्म-जिज्ञासु को उस अ्रवस्था तक पहुंचा 
देता है, जहां से सीधा मोक्ष का मार्ग खुलता है। यह अवस्था उभयविध प्रवृत्ति 
के मार्ग को प्रशस्त करती है। ऐसा व्यक्ति जहां एक ओर भौतिक अन्वेषण की 
दिशा में प्रगति कर चमत्कृत निर्माणों में सफल होता है, वहां दूसरी ओर अध्यात्म- 
दिश्ला में प्रगति करता हुआ मोक्ष को प्राप्त करता है। प्रथम प्रवृत्ति वालों को 
प्रकृतिलीन योगी कहा जाता है। ऐसे व्यक्ति प्राकृत तत्त्वों के अनुसंचान में लीन 
हुए विविध प्रकार की ऐसी अभिनव वस्तुझ्नों का निर्माण कर जाते हैं, जो अनेक 
सांसारिक सुख-सुविधाओं के लिए सफल प्रभाव रखती हैं। श्रावुनिक भौतिक- 
विज्ञान इसी दिशा में एक प्रगतू है । 
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भौतिक तत्त्वों की नव्वरता का साक्षात्‌ हो जाने पर जब--ये हमारे लिये 
साधनमात्र हैं, हम इनके लिये नहीं; हमें इनका दास न होना चाहिये., प्रत्युत हमें 
अपने महान उद्देश्य व लक्ष्य की प्राप्ति के लिये इन्हें केवल अपना साधन समझ 
उसी सीमा तक इनका उपयोग लेना चाहिये--ऐसा बोध हो जाता है, तब सीधा 
अध्यात्म का मार्ग उस व्यक्ति के आगे ख्ला होता है । उभयविध मार्गों पर प्रगति 
करते हुए जो महान आत्मा अपने लक्ष्य को प्राप्त कर लेते हैं, वे उस दशा में 
लोकोपकार की भावना से उच्चकोटि के ऐसे वाडः मय का निर्माण कर जाते हैं; 
जिससे आगे आने वाला समाज उतके अनुभवों का उपयुक्त लाभ प्राप्त कर- 
सकता है। विविध प्रकार के शास्त्र इसी रूप से समय-समय पर प्रकाश में 
आये हैं । 

प्रशस्तपादभाष्य में 'तत्त्वज्ञानात्‌” पद का विशेषण पद “धर्म विशेषष्रसूतात्‌ 
नहीं है। पर इससे पूर्वोक्त अर्थ की अभिव्यक्ति में कोई न्‍्यूनता नहीं आई है । 
क्योंकि इस सन्दर्भ के ठीक आगे भाष्यकार ने तच्चेश्वरचोदनाभिव्यक्ताद्धर्मा- 
देव' यह पंक्ति लिखकर उस श्रर्थ को स्पष्ट कर दिया है। यहां 'तत्‌' सर्व॑नाम पूर्व॑- 

सन्दर्भ-पठित 'तत्त्वज्ञान' का ग्रहण करता है । भाष्यकार ने कहा--वह तत्त्वज्ञान 

ईइवर की प्र रणा से अभिव्यक्त हुए 'धर्म' से ही होता है। वह योग से प्राप्त धर्म 
ही है. जिसे सूत्रकार ने “धर्म विशेष” कहा है। योगजधर्म ईश्वर की प्रेरणा से 
अभिव्यक्त होता है; क्‍योंकि योग-प्रक्रिया में ईश्वर की उपासना तथा उसका 
'प्रसाद' पूर्णरूप से श्रपेक्षित है। ईश्वर का अनुग्रह उस दिव्य सामर्थ्य के प्राप्त 
होने में परम सहायक होता है। इसप्रकार सूत्र श्र भाष्य में न कोई बैपरीत्य है, 
और न श्रर्थाभिव्यक्त में कहीं किसी प्रकार की न्यूनता । एक प्रकार से भाष्य- 
कार ने उक्त पंक्ति से सूत्र के 'धमंविशेष” पद की व्याख्या ही की है । 

यह विवेचन इस तथ्य को स्पष्ट कर देता है, कि द्रव्यादि पदार्थों का उस 
स्तर तक हुआ्ना ज्ञान उनके परस्पर समान धर्मों तथा विपरीत धर्मों का साक्षात्कार 
करा देता है। उन धर्मो का ऐसा साक्षात्कार होजाने पर साक्षात्कृतधर्मा व्यक्ति 
उन तत्त्वों के उपयुक्त मात्रिक संमिश्रण द्वारा विविध प्रकार के निर्माण में सफल 
होजाता है। इसप्रकार यह वैशेषिक शास्त्र अपने रूप में विशुद्ध भौतिकीशास्त्र 
है, जिसमें भूत-तत्त्व सम्बन्धी विद्या का विवरण दिया गया है। अन्य भी अपेक्षित 
प्रासंगिक विवेचन है। यह चतु:यूत्री एक प्रकार से इस शास्त्र की आधार शिला 
है, अथवा आमुख-आदशश; जिसमें समस्त शास्त्र का प्रतिपाद्य आभासित हो 
जाता है ॥४॥ 

शास्त्रों में तत््व-विवेचन की यह रीति है, कि प्रत्रिपाद्य विपय के कथन या 
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व्याख्यान की प्रतिज्ञा कर प्रथम उन तत्त्वों या पदार्थों के नाम-मात्र का निर्देश 
कर दिया जाता है, फिर अपेक्षानुसार उनके विभाग का कथन होता है; अ्रनन्तर 
उनके स्वरूप अथवा लक्षण का निर्देश किया जाता है, अन्त में वह स्वरूप ठीक है, 
या नहीं ? इसकी परीक्षा कीजाती है। प्रस्तुत शास्त्र में 'धर्म' नाम से जिन पदार्थों 
का व्याख्यान करना है, उनका गत सूत्र में नाम लेकर निर्देश कर दिया गया है, 
वे द्रव्य आदि छह पदार्थ हँ। शिष्यों की जिज्ञासा होने पर सूत्रकार ने क्रमशः 
उद्दिष्ट पदार्थों का विभाग बताया। सूत्रकार ने कहा--द्वव्यों का विभाग इस- 
प्रकार है-- 
पृथिंव्यापस्तेजो वायुराकाशं कालो 
दिगात्मा मन इति द्रव्याणि ॥५॥ 

| पृथिवी ] पृथिवी, [आप: |] जल, [तेज: ] अ्रग्नि, [ वायु: | वायु, [ आकाश ] 
आकाश, [कालः ] काल समय, [ दिक्‌ ] दिशा, | आत्मा ]जीवात्मा, और परमात्मा 
[मन: |] मन, [इति | ये भ्रथवा इतने, [द्रव्याणि] द्रव्य हैं । 

सूत्र में इनकी गणना का सूचक कोई संख्या पद नहीं दिया, परन्तु पृथक्‌-पू थक्‌ 
प्रत्येक द्रव्य का नामोच्चारण कर बताये जाने से द्रव्य नौ हैं, यह स्पष्ट हो जाता 
है। सूत्र में नामों के अन्त में पठित 'इति' पद इनके विभकत स्वरूप को, भ्रथवा 
ये 'इतने ही हैं! इस भाव को अभिव्यक्त करता है। इसका तात्पर्य है--विभाग 
की भावना से द्रव्य केवल नौ हैं; न न्‍्यून न अधिक । इनके अवान्तर विभागों की 
गणना नहीं कीजासकती । एक पृथिवी के खण्ड ही अगणनीय हैं। फिर मानव 
दृष्टि से असीमित इस विश्व में यह तत्त्व संख्या में कितना है; इसकी गणना 
कौन करसकता है ? इंसीप्रकार जल आदि द्रव्यों के विषय में समभना 
चाहिये । 

आकाश, काल और दिशा इन तीन द्रव्यों को एक-एक व्यक्तिरूप माना गया 
है। श्राकाश एकमात्र इकाई है, इस रूप में यह एक तत्त्व सर्वत्र व्याप्त है। इसी- 
प्रकार एकमात्र इकाईरूप काल और दिशा नामक द्रव्य हैं। परन्तु व्यवहार के 
लिये इनके औपचारिक अथवा आपेक्षिक अवान्तर भेद माने गये हैं । किसी भी 
सीमित अवकाश के लिये 'घटाकाश' 'गेहाकाश' झ्रादि व्यवहार देखने में आता 
है। यहां व्यवहार में भेद प्रतीत होने पर भी आकाश तत्त्व में कोई वास्तविक 
भेद नहीं होता। इसीप्रकार भूत, वत्तंमान, भविष्यत्‌ के रूप में काल के भेद, 
तथा पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण रूप में दिशा के भेद व्यवहार में आते हैं; इस 
रूप में इनके और भी असीमित अवान्तर भेद संभव हैं; परन्तु वे सब केवल 
आपेक्षिक होने से ओऔपन्रारिकमात्र हैं, उनसे तत्त्व के स्वरूप में कोई अन्तर या 
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भेद किचिन्मात्र भी नहीं होता । 

वेशेषिक में 'प्रात्मा' पदवोध्य द्रव्यतत्व जीवात्मा और परमात्मा दोनों 
हैं । इनमें जीवात्मा संख्या की दृष्टि से अनन्त और परमात्मा एकमात्र द्रव्य हैं। 
अन्तिम द्रव्य मत संख्या की भावना से अनन्त हैं । प्रत्येक जीवात्मा के साथ सावन- 
रूप में एक मन सम्बद्ध रहता है; क्‍योंकि जीवात्मा अनन्त हैं, इसलिए मन भी 
अनन्त हैं । द्रव्यों की नौ संख्या केवल इनके वर्गीकरण को श्रभिव्यक्त करती है । 
इसीको वैशेषिक शास्त्र की परिभाषा में जाति अथवा उपाधिरूप धर्म से युक्त 
समुदाय कहा जाता है । 

उदाहरण के लिए पृथिवी को लीजिये ।जिस किसी वस्तुतत्त्व को हमपृथिवा 
कहेंगे, उसमें कोई एक ऐसी विशेषता है, जो केवल उसी में है. अन्यत्न नहीं; उसी 
विशेषता के कारण हम उसी वस्तुतत्त्व को पृथिवी कहेंगे । मोटी भाषा में यह 
कहा जाता है--पृथिवी-पन्त या पृथ्िवी-पना; पृथिवी का एक निजी धर्म, जो 
पृथिवी के अतिरिक्त अन्यत्र कहीं संभव नहीं | वैशेषिक परिभाषा में यह है 
'पृथिवीत्व' | इसीको जाति या सामान्य बोलते हैं । यह धर्म अनेक समान वस्तुझ्रों 
में रहता है, जो उनका एक वर्ग बनाता है। ऐसे ही जल ग्रादि में 'जलत्व' आ्रादि 
धर्म हैं । 

परन्तु जो वस्तु एकतत्त्वमात्र है, उसमें ऐसा धर्म 'जाति' या 'सामान्य' 
नहीं कहा जायगा, क्‍योंकि उसके लिए वस्तुतत््व का अनेक' होना अनिवार्य 
स्थिति है । वहां उस धर्म को “उपाधि पद से व्यवहार किया जाता है। शास्त्र- 
कारा ने इन पदों को व्यवहार की सुविधा के लिए नियत व सीमित ग्रर्थों में परि- 
भाषित मान लिया है। इसप्रकार एकमात्र आकाश में 'ग्राक शत्व' धर्म जाति न 
कहा जाकर 'उपाधि' नाम से व्यवहृत क्रिया जायगा | इसके अनसार समस्त द्रव्य 
नौ वर्गों में विभाजित हैं। वैसे वे संख्यातीत हैं, य्ह एक परीक्षित तथ्य है । 

यद्यपि लोक में 'द्रव्य' पद का प्रयोग घन-दौलत, सामग्री, होन र-उपय्ुक्त 
पात्र-आदि अनेक भ्र्थों में होता है। पाणिनि [५।३।१०४ ] के अनुसार *द्र ' पद 
से यत्‌ प्रत्यय होकर भव्य (होनहार) श्रर्थ में यह पद रि होता है। 'द्र्‌ ' पद 
दक्ष का वर्यायवाचा हूं; श्र इस पद की निष्पत्ति ग॒त्यथ्रंक 'द्र धातु [म्वा० 
प०श्र०] से डर! प्रत्यय [पा० ३।२।१८०-वा० ] होकर मानी गई है; जिसके 


अर्थ किया जाता है--#वति ऊर्ध्व गच्छति इति द्र :। जो ऊप र को बढ़ता जाय । 


दर पद से 'इव' श्रथ में 'यत्‌' प्रत्यय होकर 'द्रव्य' पद की सिर माने जाने से 
भाव प्रकट होता है--वृक्ष के समान जो उनन्‍नतिशील [भव्य] हो, अथवा जो 
उन्नत करनेवाला, प्रत्येक प्रकार की उन्‍तति का साथन हो, वह द्रव्य है । इसफे 


श्रान्हिक प्रथमोष्ष्याय : १७ 


उदाहरण व्याकरण में-- द्रव्यों राजपुत्र:, द्रव्यो माणवक:' आदि दिये गए हैं, 
जिसका भाव है--होनहार राजपुत्र अथवा होनहार बालक । 

विचारणीय है, पृथिवी आदि को द्रव्य नाम वैशेषिक में क्यों दिया गया ? 
क्या इस पद की निष्पत्ति के प्रकारों में कोई ऐसी भावना अन्‍्तनिहित है, जिसके 
अनुसार पृथिवी झ्रादि तत्त्वों को दिया गया यह नाम उपयुक्त कहा जासके ? 
गंभीरता से विचारने पर यह स्पष्ट प्रतीत होता है, कि मानव की समस्त उन्नति 
और प्राणिमात्र के जीवन-निर्वाह का एकमात्र झ्राधार पृथिव्यादि तत्त्व हैं। स्वयं 
वह प्राणी आत्मा' रूप से इन्हींके बीच प्रतिप्ठित है। पर इस समय इन गहरे 
पचड़ों में न पड़कर हमें इतना ही सम लेना कार्य-निर्वाह के लिये पर्याप्त होगा, 
कि 'द्रव्य' पद को वैशेषिक में कणाद ने पृथिवी आ्रादि नौ वर्गीक्षित तत्त्वों के लिये 
परिभापित कर दिया है । इस शास्त्र में 'द्रव्य/ पद से इन्हींका ग्रहण होगा, अन्य 
किसीका नहीं । 

घ॒म्म रूप से गिनाये गये समस्त भाव पदार्थों में जैसे द्रव्य एक वर्ग है, इसी 
प्रकार पृथिवी श्रादि नी, द्रव्य के अ्रवान्तर वर्ग हैं। यह वर्गीकरण 'सामान्य' 
[जाति] के आधार पर होता है। इसका विशेष स्पष्टीकरण 'सामान्य' के प्रसंग 
में किया जायगा ॥५॥ 

भाव पदार्थों की गणना में द्रव्य के अनन्तर गुण का निर्देश किया गया है। 
शिप्यों की जिज्ञासा होने पर क्रमप्राप्त गुण का विभाग बताने के लिए सूत्रकार 
ने सूत्र लिखा--- 

रूपरसगन्धस्पर्शा: संख्या: परिमाणानि पृथकत्वं संयोगविभागो 
परत्त्वापरत्वे वुद्धयः सुखदु:खे इच्छाहषौ प्रयत्नाइच' गुणा: ॥६॥। 

[रूपरसगन्धस्पर्शा:] रूप, रस, गन्ध और स्पर्श, [संख्याः] संख्याएँ- 
गिनतियां, [परिमाणानि] परिमाण-नाप, [पृथक्त्वं] पुथकत्व-अलग होना, 
[संयोगविभागौ ] संयोग और विभाग, [परत्वापरत्वे ] परत्व-दुर होना, और 
अपरत्व-समीप होना, [बुद्धयः | वुद्धियां, [सुखदुःखे] सुख और दुःख, [ इच्छा- 
दंषौ] इच्छा और द ष॒ [ प्रयत्ना: | प्रयत्न [च] और [गुणाः | गुण हैं । 

रूप, रस आदि सत्रह गुण सूत्रकार ने सूत्र में पढ़ दिये हैं; लोक प्रसिद्ध अन्य 
सात गुणों का निर्देश सूत्रपठित “च' पद से किया गया है। व सात ग्रुण हैं-- 
गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, धर्म, अ्रधमं, शब्द | गुरुत्व--भारीपन ; द्रवत्व-- 
पिघलापन, स्नेह--बिखरे पदार्थ या द्रव्य को पिण्डरूप बना देने की क्षमता। 
संस्कार के तीन अवान्तर भेद हैं--वेग, स्थितिस्थापक, भावना। हाथ से फेंका 
१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में 'प्रयत्तक्च” एकवचनान्त पाठ है । 


ईद वेशेषिकदर्शन म्‌ [ प्रथम 


गया पत्थर, बंदूक से निकली गोली, धनुष से छोड़ा गया बाण; एक स्थान से 
दूसरे स्थान पर विना प्रयत्न चले जाते हैं, इसमें वेग नामक संस्कार-गुण निमित्त 
होता है । पेड़ की टहनी को भुकाकर छोड़ देने से टहनी स्वतः अपने स्थान पर 
पहुंच जाती है, इसका निमित्त स्थितिस्थापक नाम क; संस्कार-गुण है । किसी 
प्रकार के कार्य या अनुष्ठान से जो प्रभाव आत्मा में पड़ता हे, वह भावना नामक 
संस्कार-गुण है। धर्म-परुण्यकर्म, अवर्म-पापकर्म और शब्द-प्रसिद्ध ध्वनिरूप 
है ।रूप, रस आदि सब गुणों के स्वरूप का वर्णन यथाप्रसंग शास्त्र में आगे किया 
गया है । 

सूत्र में पहले समस्त [समासयुकत | पद से इकट्ठु चार ग्रुणों का निर्देश 
किया है--रूप, रस, गन्ध, स्पर्श । चारों को एक ही पद में कहने का तात्पय॑ 
व्याख्याकार आचार्यो ने यह समझा है, कि ये चारों गुण ऐसे हैं, जो उसी द्रब्य में 
नित्य भी हैं और अनित्य भी । पुथिव्यादि-परमाण्‌ में ये गुण नित्य हैं, और कार्य- 
पृथिव्यादि में अनित्य । परन्तु इस विषय में थोड़ा मतभेद है, जो इसप्रकार 
समभना चाहिये। 

कच्चा घड़ा जब मट्टी से बनाया जाकर तय्यार होता है, उसका रूप काला- 
सा रहता है, गन्व ञ्रादि कुछ विशेष प्रकार का रहता है; अ्रनन्तर आवे में पकाने 
पर अग्निताप से रूपादि में परिवत्तंन देखा जाता है। श्याम के स्थान पर रूप 
रक्‍त हो जाता है, स्पर्श अधिक कठोर हो जाता है, गन्ध ञ्रादि में भी अन्तर का 
अनुभव होता है। इसको पाकज-प्रक्रिया कहा जाता है। यहां पर आचार्यों का 
परस्पर थोड़ा मतभेद है। कुछ का कहना है, यह पाक परमाणु-पर्य॑न्त द्रव्य में 
होता है; इसके विपरीत कुछ कहते हैं, कि यह पाक कार्य-द्रव्य में होता है; पर- 
माणुओं से कार्यद्रव्य बन चुका है, वही पकाया जाता है । पहले को पीलुपाकवादी 
और दूसरे को पिठरपाकवादी कहा जाता है । 'पीलु' परमाणु को कहते हैं, और 
“पिठर' अवयवी को । 

पहले मत में अश्तित्ताप परमाणु-पर्यन्त होने से परमाणु के रूप आदि में 
परिवत्तन हो जाने से नित्य परमाणु के रूप आदि अनित्य होते हैं। इसलिए यह्‌ 
कहना ठीक नहीं, कि इन चारों गुणों के इकट्ठा एक पद द्वारा निर्देश का यह 
तात्पयं है, कि एक ही द्रव्य में ये नित्यानित्य उभयरूप से रहते हैं । संभवत: इसी 
कारण झाचारयय । आ्रात्ेय ने इत चारों गुणों के इकट्ठा एक समस्त पद द्वारा कहने 
का प्रयोजन इन चारों गुणों का पाकज होना बताया है। सूत्रकार का यह निर्देश 


१. देखें-येदोषिकदर्शात के इस सृत्र का श्रज्ञातक्ूंक भाष्य। सिधिलाविद्यापीठ 
से २०१३ विक्रमी में प्रकाशित । 


श्रान्हिक ] प्रथमोष्ध्याय १६ 


इन गुणों के पाकज होने का संकेत करता है । इनके अतिरिक्त अन्य कोई गुण 
पाकज नहीं है। 

'संख्या:' पद सूत्र में बहुवचनान्त निदिष्ट है। यह संख्या की श्रनेकता अथवा 
अ्रनन्तता का द्योतक है। 'एकत्व' संख्या केन्द्रभूत है, इसको बढ़ाते जायें, तो 
उसकी सीमा नहीं; घटाते जायें तो उसका अन्त नहीं। इसीप्रकार, परिमा- 
णानि' पद बहुबवचनान्त है। वस्तुतत्त्व अनन्त हैं, उनके परिमाण भी अनन्त हैं; 
बहुवचन इसीका संकेत करता है। “पृथकत्व' गुण का एकवचन से निर्देश किया 
गया है | चाहे पृथक्त्व दो का कहा जाय अ्रथवा अधिक का; पृथक्त्व के स्वरूप 
में कहीं कोई अन्तर नहीं रहता, यद्यपि वे पृथवत्व अनेक व परस्पर भिनन हैं। 
एक दूसरे से अलग-पना' सब जगह एक-सा रहता है, यही भाव एकवचनान्त 
प्रयोग से अभिव्यक्त किया गया है। 

'संयोगविभागौ' 'परत्वापरत्वे' 'सुखदुःखे' 'इच्छाद षी' ये सब दन्द्र-जोड़े हैं । 
संयोग का अभाव विभाग है अथवा विभाग का अभाव संयोग है, ऐसा नहीं है । 
इन दोनों का स्वतन्त्र व वास्तविक श्रस्तित्व है, पर दोनों एक दूसरे से विपरीत हैं । 
शेष जोड़ों की स्थिति भी यही है। सूत्र में 'बुद्धयः बहुवचनान्त पद बुद्धि अर्थात्‌ 
ज्ञान की अनन्तता को अभिव्यक्त करता है। यही व्यवस्था 'प्रयत्ना:” इस बहुव- 
चनान्‍्त पद के प्रयोग की है। 

सूत्र के प्रथम समस्त पद में चार गुणों का जो क्रम रकखा गया है, वह न तो 
भूतों की उत्पत्ति-क्रम के अनुसार है, और न उनकी स्थूल-सूक्ष्मता के क्रम के 
अनुसार । यदि उत्पत्तिक्रम के अनुसार निर्देश होता, तो 'स्पर्शरूपरसगन्धाः” यह 
क्रम होता । यदि स्थूल-सूक्ष्मता के अनुसार होता, शर्थात्‌ स्थूलभूत का ग्रुण 
पहले और उससे कम स्थूल का उसके बाद; तो क्रम होता--गन्धरसरूप- 
स्पर्शा:' । यदि सुक्ष्म से स्थूल की ओर होता, तो पहले क्रम के अनुसार ही रहता । 
वत्त मान क्रम इनमें से किसी व्यवस्था का अनुसरण नहीं करता। सूत्रकार का 
ऐसे क्रम-निर्देश में क्या अ्रभिप्राय रहा होगा ? विचारणीय है। 

प्रतीत होता है, झ्राचार्य ने व्यावहारिक स्थिति को लक्ष्य कर भोकक्‍ता के 
न॑सगिक व्यवहार को महत्त्व देते हुए इन गुणों के वत्तंमान क्रम का निर्देश किया, 
अन्य प्रवृत्ति-निमित्तों की उपेक्षा की। जब प्राणी जन्म के अनन्तर सर्वप्रथम 
आंखें खोलता है, तो रूपवान्‌ पदार्थ समुदाय ही उसके सामने बिछा दिखाई देता 
है । कुछ ही काल के अनन्तर वह क्षुधा से पीड़ित होता है, और रसास्वादन का 


१. वशेषिकदरशशन के श्रज्ञातकत्त क प्राचीन भाष्य में यह पद एकवचनान्त पढ़ा 
गया है। 


२० वेशेषिकदर्शनस्‌ [प्रथम 


आनन्द लेता है। इसके अनन्तर ही गन्धानुभव की ओर प्रवृत्ति जागृत होती हैं। 
स्पर्श से अनुकूलता की भावनाओं का जागरण कुछ प्रवुद्ध हो जाने पर ही 
अभिव्यक्त होपाता है। संभवतः इस नैसगिक व्यवहार की भावनाओं को लक्ष्य 
करने के कारण गुणों के उक्त क्रम का निर्देश किया गया है ॥॥६॥। 
शिष्यों की जिज्ञासा होने पर सूत्रकार गुणविभाग के अनन्तर क्रमप्राप्त कर्म 
के विभाग का निर्देश करता है-- 
उत्क्षेपणमवक्षेपणमाकुञ्चनं प्रसारणं गमनमिति कर्माणि ॥॥७॥। 
[उत्क्षेपणं | ऊपर को उठाना या फेंकना, [अ्रवक्ष पणं || तीचे को गिराना, 
[आकुज्चनं | सिकोड़ना, सिकुड़ना, [प्रसारणं ] फैलाना, फैलना, [गमनं ] शेष 
सब प्रकार की सामान्य क्रिया, [इति] ये, इतने, [कर्माणि] कर्म हैं । 
अन्न आदि या अन्य किसी वस्तु को कूटने के अवसर पर व्यक्ति मूसल या 
दुमंठ को ऊपर उठाता है । यहां पहले आत्मा में इच्छा उत्पन्न होती है, कि मैं इसे 
उठाऊ। इच्छा से आत्मा में प्रयत्न उत्पन्न होता है। प्रयत्न से प्रेरित हाथ ऊपर 
को उठता है, हाथ का संयोग मूसल या दुमंठ आदि से है । हाथ के उठने से हाथ 
की पकड़ में मूसल ग्रादि भी उठता है। यह उठना क्रिया उत्क्ष पण है। इसी 
प्रकार हाथ में लेकर गेंद फेंकी जाय, डला या पत्थर फेंका जाय ; बन्दूक से गोली 
या धनुष से बाण फेंका जाय या छोड़ा जाय ; इत्यादि स्थलीं में भी इच्छापूर्वक 
सा लक छा वस्तु में ऊपर की ओर क्रिया या प्रवृत्ति होना है, वह 'उत्क्षे पण' 
.. अपर “जहां तक संभव है-ले जाने के अनन्तर जब हाथ में पकड़े हुए मूसल 
' नीचे की ओर लाने की इच्छा होती है, तब प्रयत्नपूर्वक नीचे लाते हुए मूसल 
रु ते ध्किय वस्तु में चोट दी जाती है। प्रयत्नपूर्वक नीचे को लाने की क्रिया 
का के नामक कर्म है। यदि मूसल को ऊपर उठाकर वहीं से छोड़ दिया 
जाय, तो वह नौत्े अवश्य आ गिरेगा, पर नीचे की ओर होने वाली उस क्रिया 
का नाम अ्रव्ष पण' न होकर सामान्य गति या क्रिया होगा । वहां इच्छापूर्वक 
प्रयत्न का उपयोग नहीं किया गया। इसीप्रकार यदि गेंद या मूसल को प्रयत्नपूर्वक 
नीचे की ओर फेंकने पर गेंद या मूसल नीचे तीत्र आघात पाकर स्वयं ऊपर 
उछल जाता है, तो वह ऊपर की ओर हुई क्रिया 'उत्क्षे पण” न होकर सामान्य 
गतिरूप क्रिया समभीजाती है । क्योंकि वहां इच्छापूर्बक प्रयत्न का अभाव है । 
इसप्रकार की क्रियाओं में वस्तुओं का आ्राघातरूप संयोग क्रिया के श्रघिकरण 
द्रव्य में 'वेग' नामक संस्कार को उत्पन्न कर देता है, वह आगे होनेवाली क्रिया 
१. भद्मस्तवावभाष्य में 'अ्रपक्षेपण' पाठ है; परन्तु अर्थ में कोई भेद नहीं। 
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का निमित्त बनजाता है। हाथ से गेंद फेंकने, बन्दूक से गोली छोड़ने, घनुष से 
बाण फेंकने में जो आ्राद्य क्रिया गेंद आदि में होगी, वह इच्छापूर्वक प्रयत्न के 
कारण होती है, श्रतः उस क्रिया को उत्क्षे पण' नामक कर्म कहना उचित है । 
यद्यपि प्रत्येक क्रिया के प्रारम्भ होने में इच्छापूर्वक प्रयत्न का होना अपेक्षित रहता 
है पर 'उत्क्षेपण' व अवक्षेपण” नियतदिग्देश में होनेवाली क्रिया होने के कारण 
इनका अपना स्वतन्त्र अस्तित्व है; अर्थात्‌ इन्हें सामान्य क्रिया में नहीं गिना 
जाता, इनका सामान्यगति नामक कम में समावेश नहीं होता । 

'आकुज्चन' का अर्थ है--सिकुड़ना या सिकोड़ना । एक लम्वी-चौड़ी चादर 
या किसी भी वस्त्र आदि को इधर-उधर से तहाकर छोटे आकार में कर दिया 
जाता है, इस स्थिति में लाने के लिये वस्त्रे आदि में जो क्रिया होती है, वह आकु- 
ड्चन' नामक कर्म है। इसप्रकार सिकुड़ने वाली कोई भी वस्तु अपने भ्रवयवों के 
संयोग से बनती है। वह अवयवों का परस्पर संयोग उस द्रव्य का आरम्भक 
अर्थात्‌ उत्पादक होता है । द्रव्य के आकुञ्चन' कर्म में भी अवयवों का संयोग 
अवश्य होता है, पर वह संयोग द्रव्यारम्भक नहीं है । इसलिये यह कहाजा सकता 
है, कि किसी द्रव्य के अवयवों का परस्पर द्रव्यानारम्भक संयोग उस द्रव्य में 
'आकुज्चन' नामक कर्म का बोधक है। इसी प्रकार 'प्रसारण' वह कम है, जिसके 
द्वारा द्रव्यानारम्भक संयोग को हटा दिया जाता है । 

इसके फलस्वरूप किसा वस्तु के फैलाव को थोड़ प्रदेश में सीमित कर देने 
वाली क्रिया आकुज्चन” तथा उसीको पहली अवस्था में ले जाने वाली क्रिया 
प्रसारण” नामक कर्म है। सिंह अपने लक्ष्य शिकार पर आक्रमण करने से पूर्व 

पने शरीर को सिकोड़ता है; उसकी यह क्रिया 'आ्राकुझ्चन' कर्म की सीमा में 
आ्राजाती है। हाथ की मुद्दी बांधना और खोलना भी झ्राकुड्चन और प्रसारण हैं । 
सूत्र के गमनम्‌' पद से--पूर्वोक्त उत्क्षेपण आदि से अतिरिक्त-उन समस्त 
क्रियाओं का ग्रहण होजाता है, जो द्रव्य-समुदाय में साधारणरूप से होती रहती 
हैं । भ्रमण [चाक या पहिये आदि का घूमना ], रेचन [मल-मूत्र आदि का 
परित्याग करना], स्पन्दन [जल आदि द्रव पदार्थों का निरन्तर बहना], 
ऊध्व॑ज्वलन [अग्नि आदि का लौया ज्वाला के रूप में ऊपर की ओर को गति 
करना] आदि विविध प्रकार की समस्त क्रियाओं का समावेश 'गमन' नामक 
पांचवें कम में होजाता है। निष्क्रमण और प्रवेशन भी इसी कर्म के अन्तर्गत आ- 
जाते है। घर में एक कमरे से निकलना दूसरे में प्रवेश करना, यह सामान्य गमन- 
कर्म की दक्ा है। इस [निष्क्रमण, प्रवेशन] नाम के कर्म भ्रतिरिक्त नहीं । एक 
ही गमन-कर्म प्रकोष्ठ (कमरे) भिन्‍न होने के कारण निष्कमण व प्रवेशन कहा 
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जाता है ॥७॥। 

चौथे सूत्र में कहा है, द्रव्य ग्रादि पदार्थों का यथार्थ ज्ञान इनके साधर्म्य- 
वेधम्यं की जानकारी के साथ होना चाहिये। द्रव्य गुण और कम॑ इन तीन 
पदार्थों का नाम-निर्देश तथा उनके विभागों का उल्लेख किया गया | द्रव्य, गुण, 
कर्म तीनों पदार्थ शेष सामान्य श्रादि तीन पदार्थों के श्राश्नयभूत हैं । सामान्‍्य- 


विशेष-समवाय तीनों, द्रव्यादि तीन पदार्थों में आश्वित रहते हैं । इन तीन में भी 
द्रव्य प्रधान है; गुण, कर्म दोनों द्रव्यों में ग्राश्चित रहते हैं । सामान्य आ्रादि तीनों 
का आश्रय होने से प्रथम द्रव्यादि पदार्थोंके विभाग-निर्देश के अ्रनन्तर इनके 
साधम्य॑ को बताने के लिये शिष्यों की जिज्ञासा होने पर सूत्रकार साधर्म्य प्रकरण 
का प्रारम्भ करता है--- 
सदनित्य॑ द्रव्यवत्कार्य कारणं सामान्यविशेषवदिति 
द्रव्यगुणकर्म णा मविशेष :॥।८॥। 

[सत्‌ | सत्ता वाले होना, [अनित्यं] सदा न रहने वाले, विनाशी, [द्रव्यवत्‌ ] 
द्रव्य समवायिकारण वाले, [कार्य ] किये जाने वाले, उत्पन्न होने वाले, [कारण | 
कारण, किसी की उत्पत्ति में निमित्त होनेवाले, [ सामान्यविशेषवत्‌ ] सामान्‍्य- 

: सावर्म्ययुक्त होने पर भी एक दूसरे से भिन्‍न रहने वाले, [इति] यह, [द्रव्य- 
गुणकर्म णां ] द्रव्य-गुण-कर्मों का, [अविशेषः ] साधर्म्य है। 

द्रव्य, गुण, कर्म इन तीनों का साधर्म्य है--सत्ता वाला होना। सत्ता 
सामान्य ग्र्थात्‌ सत्ता जाति इन तीनों पदार्थों में समानरूप से रहती है। सूत्र में 
सत्‌ पद का साधारण भ्र्थ 'होना' अथवा 'विद्यमान रहना' मात्र नहीं है। ऐसा 
अ्रस्तित्व तो सामान्य, विशेष, समवाय नामक पदार्थों का भी है; इसीकारण छह 
भाव पदार्थों में उनकी गणना कीगई है। उनका अस्तित्व होने पर भी 'सत्ता' 
जातिरूप धर्म उनमें नहीं रहता। द्रव्य, गुण, कर्म ये तीन ही ऐसे पदार्थ हैं 
जिनमें 'सत्ता' जाति रहती है ।* इसप्रकार द्रव्यादि तीन पदार्थों का 'सत्तावत्त्व' 
साधर्म्य है। 

द्रव्य, गुण, कर्म का अन्य साधम्य है-अनित्यत्व | सदा न रहने वाला पदार्थ 

१. सत्ता तथा प्रन्य जाति-धर्मों के विषय में ग्रधिक विवेचन सामान्य नासक 
पदार्थ के विवरण-प्रसंग में किया जायगा। 'सत्ता' जाति का क्षेत्र अन्य सब 
जातिलक्षेत्रों से श्रधिक है। 'सत्ता” जाति की अ्रवान्तर जाति हैं--द्रव्यत्व, 
गुणत्व, कमंत्व । 'द्रव्यत्व' की श्रवान्तर जाति पृथिवीत्व जलत्व आदि हैं । 
पृथिवी की श्रवान्तर जाति घटत्व, पटत्व श्रादि हैं। 'सत्ता' के श्रतिरिक्‍त: 

न्‍्य समस्त जाति 'सामान्यविशेष' कहातो हैं। 
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अनित्य कहा जाता है, भ्रर्थात्‌ विनाशी, कालान्तर में जो न रहे। कार्मद्रव्य, गुण 
और कम तीनों अनित्य होते हैं, उनका यह साधम्य है ऐसे ही (द्रव्यवत्त्व' तीनों का 
साधर्म्य है 'द्रव्यवत्त्त' पद में “मतुप्‌' प्रत्यय “नित्ययोग'' अर्थ में है। नित्ययोग- 
नित्यसम्वन्ध इस शास्त्र में समवाय माना गया है; इसके अनुसार 'द्रव्यवत्‌' पद 
का तात्पयं हुआ--द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से रहना, भ्रथवा द्रव्य जिनका सम- 
वायिकारण हो। इसप्रकार (द्रव्यवत्त्व' अर्थात्‌ द्रव्याश्रितत्व' तथा द्रव्यसमवा- 
विकारणत्व' साथम्यं इन तीनों का स्पष्ट होता है। नित्य द्रव्यों को छोड़कर शेष 
सब का यह साधम्य॑ होगा । 

'कार्यत्व' भी द्रव्य, गुण, कर्म का साधभ्य॑ है। 'कार्यत्व' पद का अर्थ है--किया 
जाना, उत्पन्न होना, उत्पन्न होने बाले द्रव्यों तथा गुण, कर्मों का यह साथम्यं 
है। अनित्यत्व' साधम्ये द्रव्याद के विनाश की ओर संकेत करता है, और 
'कार्यत्व' उत्पत्ति की ओर | ये दोनों साधम्ये कार्य द्रव्य श्रादि के दोनों किनारों 
--शर-छोर की दिशा में संकेत करते हैं। इन दोनों में यह थोड़ा अन्तर है । 

अगला साधम्यं बताया--'कारणत्व'। द्रव्य, गुण, कर्म तीनों यथायथ 

द्रव्य, गुण, कम के कारण होते हैं। प्रत्येक कार्यद्रव्य के समवायिकारण उसके 
अवयव-द्रव्य हैं। उन अवयवों का संयोग उस का्यंद्रव्य का ग्रसममवायिकारण है। 
प्रत्येक उत्पन्न होने वाले द्रव्य का असमवायिकारण केवल 'संयोग' गुण होता है । 
कार्यंद्रव्य के समान प्रत्येक गुण व कर्म का समवायिकारण वह द्रव्य होता है, 
जिसमें वह गुण व कर्म विद्यमान है। कारण का गुण काय॑ में उत्पन्त होने वाले गुण 
का अ्रसमवायिकारण होता है । तन्‍्तु के रूपादि गुण पट में रूपादि गुणों के असमवा- 
थिकारण हैं । गुण प्रायः अपने समानजातीय गुणों को उत्पन्न करते हैं, कहीं अस- 
मानजातीय गुण को भी । तन्तु के रूपादि गुण पट में समानजातीय रूपादि को 
उत्पन्न करते हैं, परन्तु तीन दृच्नणुकों से उत्पन्न होने वाले त्रसरेणु में महत्परिमाण 
की उत्पत्ति द्दरणुकों की बहुत्त्व संख्या से होती है। तात्पर्य है--तीन दृच्रणुकों 
में रहने वाली बहुत्त्व संख्या त्रसरेणु के महत्‌ परिमाण की उत्पत्ति में म्समवायि- 
१. भूमनिन्‍्दाप्रशंसासु नित्ययोगेडतिशायने 

संसगेंडस्ति विवक्षायां भवन्ति मतुबादयः ॥का. व्‌., ५५२।६४, 

द्रव्यादीनि नित्ययों गेन-नित्यसम्बन्धेन समवायेन प्रस्मिन्‌ सन्ति इति द्रव्य- 

बत्‌ । ब्रव्याश्चितानि द्रव्यसमवायिकारणकानि वा कार्यद्रव्यगुणकर्माणीति 

भावः। 
२. प्राचार्य प्रशस्तपाद ने निर्देश किया है--्रव्याश्वितत्वं चाम्यत्र नित्य- 

द्रव्य भय: । 
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कारण है । यहां संख्या-गुण अपने असमानजातीय परिमाण-गुण को उत्पन्न कर्ता 
है । इसीप्रकार संयोग, विभाग और वेग नामक संस्कार-ग्रुणों की उत्पत्ति में कम 
ग्समवायिकारण होता है । 
कारणत्व-साधम्य की व्यवस्था को संक्षेप में इसप्रकार समभना चाहिए-ए 
१. द्रव्य--कार्यमात्र [ द्रव्य, गुण, कर्म तीनों] का समवायिकारण होता हैं । 
२. ग्रुण, कर्म--कार्यमात्र के असमवायिकारण | 
३. आत्मा के विशेषगुण' कहीं भी असमवायिकारण नहीं होते । 

१. जिसमें समवाय सम्बन्ध से कार्य [ द्रव्य, गुण, कर्म ] श्रपने श्रस्तित्व का लाभ 
करता है, वह उस कार्य का समवायिकारण होता है । 

२. किसी कार्य के समवायिकारण में--समवाय सम्बन्ध से श्रथवा स्वसमवा- 
यिसमवेतत्व सम्बन्ध से--रह॒ता हुआ जो उस कार्य का कारण होता है, वह 
अ्रसमवायिकारण कहा जाता है । जैसे--पट के समवायिकारण तत्तु हैं, 
उन्हीं तन्तुओ्रों में समवाय सम्बन्ध से रहता हुआ तन्तु-संयोग पट का कारण 
होता है, इसलिए तन्‍्तु-संयोग पट का श्रसमवायिकारण है। दूसरे सम्बन्ध 
का उदाहरण है, जसे--पट के रूप का समवायिकारण पट है, पट तस्तुश्रों 
में समवेत [समवाय सम्बन्ध से रहने वाला] है, श्रौर तन्तुश्रों में उनका 
रूप समवेत है; इसप्रकार 'स्वसमवायिसमवेतत्व' सम्बन्ध से तन्तु का रूप 
पट के रूप का असमवायिकारण होता है| 'स्व” से लिया पटगत रूप, वह 
रूप समवायसम्बन्ध से पट में रहता है, इसलिए 'स्वसमवायी' हुआ्ला पट; पट 
समवेत है तन्तुओं में, और उन्हीं तर 
श्रत: स्वसमवायिसमवेतत्व सम्बन्ध से तन्तुओं का रूप पट के रूप का असम- 
वायिकारण होता है। पहले उदाहरण में प्रत्यासत्ति [सम्बन्ध या सन्निकर्ष 
कार्यकार्थअत्यासत्ति कही जाती है, और दूसरे उदाहरण में कारणेकार्प्रत्या- 
सत्ति। पहले में कोई कार्य स्वरयं श्रपने श्रसमवायिकारण के साथ एक अधि- 
करण में समवायसम्बन्ध से रहता है। दूसरे में कार्य का समवायिकारण, 
उस कार के अपतमरवायिकारण के साथ एक अ्रधिकरण में समवायसम्बन्ध 
से रहता है । 

३. श्रात्मा के चौदह गुण माने गये हैं--बद्धि [ज्ञान | सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, 
प्रयत्त, धम, अधम, संस्कार [भावना |, संख्या, परिमाण, पथक्त्व, संयोग 
विभाग । इनमें पहले नौ विशेषगण हैं, शेष पांच सामान्य गण । 

कौन-से विशेष गुण हैं, कौन-से सामान्य; तथा किस द्रव्य में कौन-से 
झौर कितने गुण रहते हैं, यह यथावसर श्रागे बताया जायगा । 


आन्हिक ] प्रथमो5ध्याय : र्५ 


सूत्र में द्रव्य, गुण, कम का भ्रन्तिम साधम्यं 'सामान्य-विशेषवत्त्व' बताया। 
सूत्र के प्रथम 'सत' पद की व्याख्या में सत्ता-सामान्य का उल्लेख किया गया है। 
आचाय॑ ने झ्ागे शास्त्र में सामान्य [जाति] के दो प्रकार बताये हैं।एक--पर- 
सामान्य, दूसरा-अ्रपरसामान्य | जो सामान्य सर्वाधिकदेशवृत्ति है, वह पर- 
सामान्य है । केवल सत्ता-सामान्य परसामान्य है। शेष सव अपरसामान्य हैं। 
इनको परापर सामान्‍य भी कहाजाता है। सत्ता-सामान्य द्रव्य, ग्रुण, कर्म तीनों 
में समानरूप से रहता है। इन तीनों में अलग-अलग रहने वाले सामान्य हैं :--- 
द्रव्यत्व, गुणत्व, कमंत्व । द्रव्यत्व सामान्य समस्त द्वव्यों में समानबुद्धि को पैदा 
करता है; इसीके साथ वह द्रव्यों को गुणादि से व्यावृत्त करता है; क्योंकि 
द्रव्यत्व गुणादि में नहीं रहता । इसीप्रकार गुणत्व, कमंत्व, सामान्य गुण-कर्मों में 
समानवुद्धि को पैदा करते हैं, पर साथ ही अन्य विजातीय पदार्थों से इनको व्यावृत्त 
करते है । 'व्यावृत्त करने” के अर्थ में “विशेष” पद का प्रयोग होता है। इसीकारण 
इन सामान्यों को 'सामान्यविशेष' कहाजाता है । इसी स्थिति के अनुसार सूत्र- 
कार ने 'सामान्यविशेषवत्त्व' साधम्यं इन तीनों का बताया है। 

प्रस्तुत सूत्र में द्रव्य, गुण, कर्म के जो साधम्यं बताये, वे इसप्रकार हैं-- 

सत्तावत्त्व, अनित्यत्व, द्रव्याश्रितत्व, कार्यत्व, कारणत्व, सामान्यविशेषवत्त्व । 
व्याख्या में सबका विवरण दे दिया गया है ॥८॥ 

द्रव्य, गुण, कम तीनों का साधम्य॑ कहकर सूत्रकार शिष्यों की जिज्ञासा के 
अनुसार अब द्रव्य, गुण दो का साधम्य॑ बताते हैं-- 

द्रव्यगुणयो : सजातीयारम्भकत्वं साधम्यंम्‌ ।॥॥६॥। 

[द्रव्यगुणयो: ] द्रव्यों और गुणों का [सजातीयारम्भकत्वम्‌] अपने समान- 
जातीय पदार्थ का उत्पन्न करना, [साधर्म्यम्‌ ] साधम्यं है । 

जब कोई द्रव्य किसी द्रव्य को उत्पन्न करेगा, तो वह सजातीय द्रव्य को 
करेगा । पुथिवी परमाणु प्‌ृथिवीत्वजातीय द्रव्य को उत्पन्न करेंगे, अन्य जलत्व- 
जातीय आदि को नहीं । इसीप्रकार जलीयपरमाणु जलत्वजातीय द्रव्य को उत्पन्न 
करेंगे, पृथिवीत्वजातीय आदि को नहीं । ऐसी ही व्यवस्था गुणों में देखी जाती है । 
जब कोई कारणगत गुण कार्य -द्रव्य में किसी गुण को उत्पन्न करता है, तो वह 
सजातीय गुण को करता है, विजातीय को नहीं । तन्तुओं का नील अथवा र्वेतरूप 
पट में नील अथवा श्वेतरूप को ही उत्पन्त करता है। इसको ऐसे भी समभना 


१. बेशेषिकदर्शन के श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीनभाष्य में तथा चन्द्वानन्दीय व्यास्या में 
यह सूत्र नहीं है। 
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चाहिए, कि रूप रूप को उत्पन्त करेगा, रस आ्रादि को नहीं । 
इस व्यवस्था में यह नियम नहीं है, कि प्रत्येक द्रव्य, अ्रवश्य किसी द्रव्य को; 
तथा प्रत्येक गुण किसी गुण को उत्पन्न करे । कारण यह है, कि विभ्‌ द्रव्य अथवा 
अन्त्यावयवी द्रव्य किसी अन्य द्रव्य के आरम्भक नहीं होते । यहां द्रव्य को द्रव्य 
का आरम्भक होने में समवायिकारण अथवा उपादानकारण होने से तात्पयं है; 
इसीलिए समस्त विदवव का उत्पादक या आरम्भक होने पर भी परमात्मा इस 
कोटि में नहीं ग्राता, श्रर्थात्‌ इस आधार पर उक्त व्यवस्था में दोष नहीं दिया जा 
सकता, क्योंकि परमात्मा विश्व के समवायिकारण या उपादानकारण नहीं है, 
केवल निमित्तकारण है। घट आदि अन्त्यावयवी द्रव्य भी किसी अन्य द्रव्य के 
आरम्भक नहीं होते ॥६॥ 
इसी अर्थ को सूत्रकार ने अगले सूत्र से अधिक स्पष्ट करते हुए कहा--+ 
द्रव्याणि द्रव्पान्तरमारभन्ते गुणाइच गुणान्तरम्‌ ॥॥१०।॥। 
[द्रव्याणि | बहुत-से द्रव्य मिलकर, [द्रव्यान्तरम्‌] अन्य एक द्रव्य को, 
[ग्रारभन्‍्ते | उत्पन्त करते हैं, [गुणाः] वहुत-से गुण अलग-अलग, [च] और, 
[गुणान्तरम्‌ ] भ्रन्य गुण को । 
अनेक द्रव्य अन्य द्रव्य को और गुण अन्य गुणों को उत्पन्न करते हैं। सूत्र में 
अन्तर' पद पढ़ा है। इसका अर्थ है--भेद। सूत्रकार इस पद के द्वारा यहां यह स्पप्ट 
करना चाहता है, कि कारण द्रव्य से कार्यंद्रव्य भिन्‍न है । सजातीय होते हुए भी 
अपने व्यक्तित्व से दोनों में भेद है । पृथिवी-परमाणुओं से पाथिव दयूणुक उत्पन्न 
होता है । इन दोनों के सजातीय होने पर भी परमाणु का अपना अस्तित्व है, और 
हयूणुक का अपना ।सूत्रकार यहां कार्य एवं कारण के भेद को स्पष्ट करना चाहता 
है। अन्य तन्त्रकारों ने इसका अभिलापन भिन्‍न रीति पर किया है । 
इसीप्रकार कारणद्रव्य में रहने वाले गुण, कार्यद्रव्य में ग्रपने सजप्तीय गुणों 
को उत्पन्न करते हैं। रूप रूप को, रस रस को, गन्ध गनन्‍्ध को । पर यहां भी 


१. श्रज्ञातकर्तत,क प्राचीन भाध्य में 'गुणान्तरम्‌” पद नहीं है। शेष पाठ दो सत्रों 
में विभकत किया है--द्रव्याणि द्रव्यान्तरभारभन्ते' एक; 'गणाइच' दइसरा । 
चन्द्रानन्दीय व्याख्या में भो सूत्र दो हैं, परन्तु दूसरा सूत्र वहाँ गुगादल 
गुणान्तरम्‌ इतना है || 

२. सांख्यतत्त्रकार आचाय॑ कार्य-कारण में इसप्रकार भेद न सानकर उत्पत्ति 
से पूर्व कार्य का कारणहूप में अ्रस्तित्व स्वीकार करते हैं, श्रन्यथा किसी 
कार्य के लिए विशिष्ट कारणों के उपादान की व्यवरथा न बन सकेगी । इस 
स्थिति में कार्य, कारण से भ्रभिन्‍त रहता है । 
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इतना समभना चाहिये, कि कारण द्रव्य में जो गुण है, वही गुण व्यवितरूप से 
कार्य में नहीं आता, प्रत्युत वह कार्य में सजातीय अन्य गुण-व्यक्ति को उत्पन्न 
करता है। तनन्‍्तु का रूप ही पटगत रूप नहीं है, प्रत्युत तन्तुगत रूप पट में अपने 
से भिन्‍न रूप-व्यक्ति को उत्पन्त करता है। दोनों रूप सजातीय हैं, पर अ्रपने- 
अपने व्यक्तित्व के आधार पर एक-दूसरे से भिन्न हैं । 

कभी कोई गूण विजातीय गुण का भी आरम्भक होता है। तीन दृचणुकों की 
बहुत्व संख्या त्रसरेणु में महत्‌ परिमाण को उत्पन्न करती है। यहां संख्या-गुण 
विजातीय परिमाण-गुण का झ्रारम्भक है। ऐसे स्थलों में साधम्य॑ के सामञजस्य 
के लिये जाति के ग्राधार पर व्यवस्था कर लेनी चाहिये। गन्धादि सजातीया- 
रम्भक गुण में रहने वाली 'गुणत्व' जाति, उस गुण में भी रहती है, जो सजाती- 
यारम्भक नहीं है। दोनों में एक “गुणत्व' जाति के आधार पर उनका 'सजाती- 
यारम्भकत्व' साधम्य समझ; लिया जाता है ॥१०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे द्रव्य सजातीय द्रव्य के तथा गुण सजातीय 
गुण के आरम्भक होते हैं, उसीप्रकार क्या कर्म सजातीय कर्म का आरम्भक होता 
है ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 

कम कमंसाध्यं न विद्यते ॥ ११॥ 

[कर्म ] कम, [कर्मसाध्यं] कर्म से साध्य-उत्पाद्य, [न] नहीं, [विद्यते ] 
होता है। ध 

कर्म अर्थात्‌ उत्क्षे पण या गति आदि कोई क्रिया किसी भ्रन्य क्रिया को कभी 
उत्पन्न नहीं करती । कोई क्रिया किसी अन्य क्रिया को उत्पन्न क्यों नहीं करती? 
यह विचारणीय है। 

क्रिया यदि क्रियान्तर को उत्पन्न करे, तो अपनी उत्पत्ति के अनन्तर ही 
करेगी । जैसे शब्द जिस क्षण में उत्पन्न होता है, उससे अगले ही क्षण में अपने 
सजातीय अन्य शब्द को उत्पन्न कर देता है। इसीप्रकार यदि क्रिया अन्य क्रिया 
को उत्पन्न करे, तो अपनी उत्पत्ति के अनन्तर क्षण में करेगी । परन्तु यह संभव 
नहीं है, क्योंकि क्रिया के विषय में यह व्यवस्था है, कि क्रिया जिस क्षण में उत्पन्त 
होगी, उससे अगले क्षण में वह अपने अ्धिकरण में उस प्रदेश से विभाग को 
उत्पन्त कर देगी। कारण यह है, कि विभाग को उत्पन्न करने में क्रिया किसी 
अन्य कारण की अपेक्षा नहीं करती । यदि उसी क्षण में पहली क्रिया अन्य क्रिया 
को उत्पन्न करती है, तो दूसरी क्रिया के लिए विभाग को उत्पन्न करना संभव ही 


१. देखें--इसी आतन्हिक का १७ वां सूत्र । 


न वेशेषिकदर्शनम्‌ प्रथम ] 


नहीं होसकता । क्योंकि विभाग सर्वदा संयोगपूर्वक होसकता है, अभी प्रथम 
क्रिया से क्रियाधिकरण द्रव्य में विभाग उत्पन्न हुआ है, उस विभाग से पूर्व देश के 
साथ उस द्रव्य के संयोग का नाश होगा, उसके अन्तर उत्तर देश के साथ संयोग 
होगा | तव कहीं अन्य क्रिया के उत्पन्न होने की संभावना आआाती है । 

इस अवसर पर पहली बात यह है, कि तब तक प्रथम क्रिया का नाश हो 
जाता है। दूसरे यह, कि यदि एक क्रिया अन्य क्रिया को उत्पन्न कर सके, तो बह 
उसके लिए प्रतीक्षा क्यों करेगी ? अपने जीवन काल में ही उसे उत्पन्त कर 
देगी। क्रिया का जीवनक्रम इसप्रकार है--प्रथम क्षण में उत्तत्ति, द्वितीय क्षण में 
पूर्व देश से उस द्रव्य का विभाग, विभाग से पूर्वदेशसंयोग का नाश, उत्त रदेश- 
संयोग की उत्पत्ति, तदनन्तर क्रिया का नाश | यदि ऐसी स्थिति में प्रथम क्रिया 
अन्य क्रिया को उत्पन्न कर दे, तो हाथ से सरकाया गया पत्थर एवं वायु से 


उड़ाया गया तिनका या पत्ता कभी रुकेगा नहीं; एक क्रिया अन्य क्रिया को 
उत्पन्त करती रहेगी, और वह निरन्तर निरबधिक प्रदेशों तक चलता रहेगा। 
यही रहस्य है, जिससे एक कर्म अन्य कम का आरम्भक नहीं मानाजाता । 

ऐसे स्थलों में--जहां क्रिया के उत्पस्न होने में अभिघात निमित्त रहता है 
जैसे हाथ से गेंद या पत्थर फेंकना अथवा धनुष से बाण या बन्दूक से गोली 
छोड़ना--क्रिया उत्पन्न होकर वेग नामक संस्कार-गुण को उत्पन्न कर देती है, 
पुन: वेग क्रिया को और क्रिया वेग को उत्पन्न करते रहते हैं; एवं गति उस समय 
तक बनी रहती है, जबतक अशिघात की शक्ति के अनुसार क्रिया व वेग उत्पन्न 
होते रहते हैं । वह शक्ति क्षीण होजाने पर क्रिया उत्पन्त होनी बन्द होजाती 
है, भर वेग का झ्न्त होजाता है, अथवा श्रागे किसी ठोस वस्तु से टकराकर 
क्रिया व वेग की परम्परा समाप्त होजाती है । इसप्रकार यह सिद्धांत प्रमाणित 
होता है, कि एक कर्म अन्य कर्म का कारण नहीं होता ॥११॥ 

शिष्य आशंका करता है, गुण और कर्मों में यह 


! देखा जाता है, कि एक कार्य 
अपने कारण का नाश कर देता है; क्या द्रव्यों में भी ऐसा क्रम है ? गुरु समाधान 
करता है-- 


न द्वव्यं कार्य कारणं च' बधति ॥ १२।॥। 


[न] नहीं, [द्रव्यं ] द्रव्य, [कार्य | कार्य को [कारणं ] कारण को [च] 


१. अ्रज्ञातकत्त क आचीन भाष्य तथा चस्द्रान्दीय व्याख्या सें सूत्रपाठ इस- 


प्रकार है--कार्या विरोधि द्रव्य कारणाविरोधि चर! । श्रर्थ में कोई भेद 
नहीं है । 
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और, [वधति ] नाश करता है। 

कोई भी द्रव्य अपने कार्य और अपने कारण को नष्ट नहीं करता | गुण एवं 
कर्म से द्रव्य का यह वैधम्यं है । 

किसी कार्य द्रव्य के समवायिकारण उसके अवयव झौर असमवायिका रण उन 
अवयवों का संयोग होता है। मुख्यरूप से अवयवी द्रव्य का नाश, उस द्रव्य के 
गसमवायिकारण के नाश से होता है। यदि भ्रवयवों का संयोग परस्पर न रहे, 
तो उन अ्रवयवों से बना अवयवी न रहेगा। द्रव्य कभी किसी का असमवायि- 
कारण नहीं होता, इसलिए वह अपने कार्य द्रव्य का नाश नहीं कर सकता कार्य- 
द्रव्य सदा अपने कारणद्रव्यों में समवेत रहता है, इसलिए यदि वह कारणद्रव्य का 
नाशक होगा, तो अपना ही नाश करेगा; अपने आश्चय को नप्ट कर वह स्वयं 
कस रहेगा ? फलतः द्रव्य न काय का हनन करता है, न कारण का । जिन द्वव्यों 
का परस्पर कार्यकारणभाव है, उनमें से कोई किसीका नाशक नहीं होता । 

कभी ग्राश्यनाश से कार्यद्रव्य का नाश हो जाता है। आश्रय' से तात्पय॑ 
'समवाधिकरण' से है। यह नियम सार्वत्रिक नहीं है; दृच्णुक का नाश आश्रय- 
नाश से भ्रसंभव है । द्य्रणुक के आश्रय परमाणु नित्य हैं, उनका कभी नाश नहीं 
होता । दृचणुक के असमवायिकारण-दो परमाणुओं के संयोग-के नाश से दृच्चणुक 
का नाथ होता है । इसप्रकार 'कार्यकारणाविनाइ्यत्व' द्रव्यों का साधम्यं है। 

तन्तु-आश्रय के नाश से कार्य-पट का एवं तन्‍्तु के रूपादि गुणों का नाश हो- 
जाता है। जहां किसी अवयवी के समवायिकारण अवयब स्वयं कार्य होते हैं, वहां 
यह व्यवस्था देखी जाती है। अथवा दयूणु क-नाश के अतिरिक्त सवंत्र नाश की 
यह प्रक्रिया संभव है। कहीं भ्रन्य कारण होगा, कहीं यह ॥१२॥ 

इसी प्रसंग को लेकर सूत्रकार गुणों के विषय में कहता है-- 

उभयथा गुणा: ॥ १३॥ 

[उभयथा ] दोनों प्रकार के, [गरुणाः ] ग्रुण हैं । 

गुण कार्यवध्य और कारणवध्य दोनों प्रकार के हैं। कारणगुण कहीं अपने 
कार्यंगुण का नाश कर देता है, और कहीं कार्य गुण अपने कारणगुण का नाशक हो 
जाता है। इसप्रकार 'कार्यकारणनाश्यत्व' गुणों का साधर्म्य है । 

संयोग आ्रादि निमित्त से उत्पन्न होकर प्रथम शब्द, आगे उत्पन्न होने वाले 
शब्द का कारण होता है, अगला कार्यशब्द उत्पन्न होकर अपने से पहले कारण- 


१. श्रज्ञातकत्तं,क प्राचीन भाष्य में तथा चन्द्रानन्दीय व्याख्या में गुण: एक- 
वचनान्त पाठ है। 


३० घेदेषिकदशंन स्‌ प्रथम ] 


शब्द का नाशक होजाता है। इसीप्रकार यह शब्दसन्तति जब तक चलती रहती 
है, अगला कार्यंशब्द अपने पहले कारणशब्द का नाशक रहता है । अन्तिम कार शब्द 
का नाशक उपान्त्य कारणशब्द माना गया है । सुन्दोपसुन्दन्याय से वे दोनों एक- 
दूसरे का नाश कर देते हैं, शब्दसन्तति समाप्त होजाती है । ऐसे ही उत्त रवर्त्ती 
कार्य-ज्ञान से पूव॑वर्त्ती कारण-ज्ञान का नाश होजाता है। फलत: गुणों का साधम्य 
है---'कायंका रणविरोधित्व' । द्रव्य से गुणों का यह वैधर्म्य है ।॥१३॥। 

द्रव्य और गुणों का परस्पर साधम्य एवं अन्योन्य से व वर््य बताकर सूत्रकार 
कर्म का एक अंश में गुण से साधम्य॑ बताता है-- 

कार्यविरोधि कम' ॥१४।॥। 

. [कार्यविरोधि] कार्य है विरोधि जिसका, ऐसा है [कर्म ] कम । कर्म झ्र्थात्‌ 
क्रिया का नाश, उससे उत्पन्न कार्य के द्वारा होता है। इसप्रकार कर्म कार्यनाइय 
है। 

कार्यविरोधि' पद में व्याख्याकारों ने वहुब्नीहि समास माना है, जैसा कि 
ऊपर अर्थ करने में दिखा दिया है। श्रभिप्राय हुआ-कर्म अपने कार्य से नाइ्य होता 
है। क्रिया से विभाग उत्पन्न होकर पूर्वदेशसंयोग के नाश के अ्रनन्तर उत्त रदेश- 
संयोग उत्पन्न होजाता है | यह संयोग क्रिया [कर्म ] का कार्य है, उत्पन्न हो- 
जाने पर यह संयोग अपने कारण क्रिया का नाश करदेता है । उत्त रदेशसं योग 
होजाने पर क्रिया नष्ट होजाती है । 

कतिपय व्याख्याकारों ने सूत्र के कार्यविरोधि' पद में पप्ठी-तत्युरुप समास 
भी स्वीकार किया है। इसका तात्पय॑ं हुआ--कर्म अपने कार्य का नाशक होता 
है । एक क्रिया से किसी वस्तु का उत्त रदेशसंयोग होजाने पर श्रन्य क्रिया के द्वारा 
विभागोत्तत्तिपूर्वक उस संयोग का नाश कर दिया जाता है। फलितार्थ हुआ-- 
एक कम अपने कार्य से नाश्य है; अन्य कर्म उसी कार्य का नाशक हो जाता है। 
इन व्याख्याकारों ने गुण और कर्म दोनों का 'कार्य-कारणनाइयत्व' साधर्म्ये 
स्वीकार किया है । 


१. अज्ञातकत्तु क प्राचीन भाष्य में यह सूत्र नहीं है, इसके विपरीत दो सूत्र-- 


'कारणाभावात्‌ कार्याभाव:ः तथा “न तु कार्याभावात्‌ कारणाभावः एवं 
इनकी व्याख्या यहां मुद्रित है। ये दोनों सूत्र श्रन्य प्रतियों में प्रथमाध्याय के 
द्वितीय ग्राक्लिक के प्रारम्भिक सत्र हैं। प्राचीन भाष्य में वहां मूल सूत्र छपे 
हैं, व्यास्यासहित यहाँ । 
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द्रव्यों में कार्य कारण का, श्रथवा कारण कार्य का विरोधी नहीं होते, ऐसी 
व्यवस्था है, परन्तु ग्रुण-कर्म के विषय में ऐसा नहीं है। गुण का नाश आश्रय 
(द्रव्य) के नाश से होजाता है, असमवायिकारण के नाश से तथा निमित्तकारण के 
नाश से भी । कहीं विरोधी गुण के आजाने से गुण का नाश होजाता है। जैसे-- 
आश्रय द्रव्य घट-पट झादि के नाश से तद्गत गुणों का नाश होजाता है, तन्तु- 
रूप असमवायिकारण के नाश से पटगत रूप का नाश होजाता है । तुरीतन्तुसंयोग 
के नाश से तुरीपटसंयोग का नाश होजाता है। ज्ञान के नाश से इच्छा का नाश 
होजाता है। श्याम घट में विरोधी पाकज गुण रक्त आजाने से श्यामरूप का 
नाश होजाता है । तीब्र आघात से द्रव्य में क्रिया उत्पन्न होजाती है, उस क्रिया 
से वेग और वेग से क्रिया की उत्पत्ति-विनाश का प्रवाह उस समय तक चलता 
रहता है, जब तक आघात की क्षमता रहती, अथवा विरोधी स्थिति नहीं आ- 
जाती ॥ १४॥ 

द्रव्य, गुण, कर्म के साधम्यं और वेधम्यं का उपदेश कर सूत्रकार द्रव्य आदि 
के लक्षणों का निर्देश करता है। प्रथम द्रव्य का लक्षण बताया-- 

क्रियागुणवत्‌' समवायिकारणमित्ति द्रव्यलक्षणम्‌ ॥१५॥ 

[क्रियागरुणवत्‌ ] क्रिया-कर्मों का आश्रय और गुणों का आश्रय, [समवायि- 
कारणम्‌] समवायिकारण (सब उत्पन्न होने वाले कार्यों का), [इति] यह, 
[द्रव्यलक्षणम्‌ ] द्रव्य का लक्षण-चिह्न है। 

सूत्र का 'क्रियागुणवत्‌' पद अ्रधिकरण अर्थ में 'मतुप्‌' प्रत्यय होकर बना है। 
कर्मों और गुणों का जो अधिकरण-आश्रय है, वह द्रव्य है। कर्म अर्थात्‌ कोई क्रिया 
किसी द्रव्य में होसकती है। विभु द्रव्यों को छोड़कर शेष समस्त नित्य परमाणु 
आदि एवं अनित्य घट प्रादि द्रव्यों में क्रिया-गति श्रादि कर्म बराबर हुआ करते 
हैं। पृथिवी आदि द्रव्यों को छोड़कर ग्रुण आदि पदार्थों में क्रिया का होना संभव 
नहीं माना गया। इसलिए जहां क्रिया देखी जाय, समभ,लेना चाहिये--यह द्वव्य 
है । किसी जगह क्रिया का होना, उसके द्रव्य होने का चिह्न है। 

कहा गया, विभु द्रव्यों में क्रिया होना संभव नहीं; अतः सूत्रकार ने दूसरा 
ग्रधिक व्यापक चिह्न वताया--'ग्रुणवत्‌, ग्रुण का अधिकरण, गुणों का आश्रय । 
प्रत्येक गुण, द्रव्य में ग्राश्चित रहता हुआ श्रात्मलाभ करता है । द्रव्य को छोड़कर 
गुण का रहता संभव नहीं । प्रत्येक गुण किंसी-त-किसी द्रव्य में रहता है । जहां कहीं 


१. अ्रज्ञातकत्त क प्राचीन व्याख्या तथा चस्द्रानन्दीय व्यास्या में 'क्रियावत्‌ 
गुणवत्त' ऐसा श्रसमस्त पाठ है। 
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कोई गुण जाना जाया समभ लेना चाहिए, इस गुण का जो आश्रय पदार्थ है, वह्‌ 
द्रव्य है । 


१. किस द्रव्य में कितने गुण रहते हैं, इसका संकलन किसी विद्वान्‌ ने निम्त इलोक 
से किया है-- 
वायोनवकादश तेजसो गुणा:, 
जलक्षितिप्राणभृतां चतुदर्श । 
दिक्‍्कालयो: पञ्च षडेव चाम्बरे, 
महेद्वरे5ष्टो मनसस्तयंच च ॥ 
वायु के नी, तेज (अग्नि) के ग्यारह, जल, पृथिवी श्रौर जीवात्मा प्रत्येक 
के चोंदह-चौदह, विद्या के पांच, काल के पांच, श्राकाद में छह, परमात्मा 
में श्राठ, श्रौर मन के श्राठ गुण माने गए हैं। इसे सरलता से समभने के 
लिए गुणों का क्रम इसअ्रकार सामने रखना चाहिए-- 
गन्ध, रस, रूप, स्पशं, संख्या, परिमाण, पृ थक्‍त्व, संयोग, 
विभाग, परत्व, श्रपरत्व, द्रवत्व [ सांसिद्धिक, नमित्तिक ], 
गुरुत्व, स्नेह, बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, ढ्वेष, प्रयत्न, धर्म, 
श्रथरमं, संस्कार [ भावना, वेग, स्थितिस्थापक ], शब्द । 
वायु के नौ गुग--स्पज्ण से श्रपरत्व तक श्राठ और नीवां 'बेग' नाझ्क 
सुस्कार। 
तेज, ११--छूप से द्रवत्व (नेमित्तिक) तक दस, श्रौर ग्यारह॒वां वेग नामक 
संस्कार । 
जल, १४--रस से स्नेह तक तेरह, और चोदह॒वां (वेग स्थितिस्थापक 
नामक ) संस्कार। मध्यगत द्रवत्व (सांसिद्धिक) है । 
पृथिवी, १४--गन्ध से गुरुत्व तक तेरह, और चौदहवां संस्कार (वेग, 
स्थितिस्थापक दोनों ) । मध्यगत द्रव॒त्व नेमित्तिक है । 
जोवात्मा, १४--संख्या से विभाग तक पांच, बुद्धि से संस्कार (भावना 
नामक) तक नौ । 
दिशा, ५--संख्या से विभाग तक । 
काल, ५--संख्य। से विभाग तक। 
श्राकाश ६--संख्या से विभाग तक पांच, छठा दब्द । 
महेश्वर, ८--संख्या से विभाग तक पांच, बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न ये तीन । 
संत, ८द--संख्या से अ्परत्व तक सात, ग्राठवयां संस्कार (वेग नामक) । 
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प्रत्येक उत्पन्न द्रव्य को--आचार्यों ने द्रव्य की उत्पत्ति के प्रथम क्षण-क्रिया- 
हीन और गुणहीन माना है। उस क्षण में क्रिया-ग्रुणवत्त्व' लक्षण उस द्रब्य में 
घटित न होगा, इस आशंका की भावना से सूत्रकार ने कहा--समवायि- 
कारणम्‌ | 

किसी कार्य के श्रात्मलाभ के लिये उसके कारणों का पहले विद्यमान रहना 
आवश्यक है। क्योंकि यदि कारण न होगा, तो कार्य का उत्पन्न होना संभव नहीं । 
इसलिये द्रव्य में क्रिया व गुण की उत्पत्ति के लिये यह श्रावश्यक है, कि क्रिया 
भ्रौर गुण का कारण द्रव्य क्रिया और ग्रुण की उत्पत्ति से पहले विद्यमान रहे। 
उत्पन्न द्रव्य को पहले क्षण में इसीकारण क्रियाहीन और ग्रुणहीन माना गया 
है, ताकि क्रिया-गुण की उत्पत्ति से पहले द्वव्य की विद्यमानता स्थिर होजाय, 
तभी उसमें क्रिया व ग्रुण की उत्पत्ति संभव है। यह हमें ज्ञात है, कि किसी भी 
कार्य का समवायिकारण केवल द्रव्य होता है। उत्पन्न द्रव्य के आद्य क्षण 


कौन-सा गुण किन द्वव्यों में रहता है, गुणों के क्रम से यह इसप्रकार 
समभना चाहिए-- 
गन्ध--केवल पृथिवी में । 
रस--पृथिवी और जल में । 
रूप--पृथिवी, जल, तेज में । 
स्पश--पृथिवी, जल, तेज वायु में । 
संख्या से विभाग तक---सब द्रव्यों में । 
परत्व, श्रपरत्व--विभु द्वव्यों को छोड़कर शेष सब में । 
द्रवत्व--जल में (सांसिद्धिक), पृथिवी, तेज में (ने मित्तिक), 
गुरुत्व--पृथिवी, जल में | 
सस्‍्नेह--केवल जल में । 
बुद्धि से संस्कार (भावना) तक--जीवात्मा में । 
बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न---जीवात्सा, परमात्मा दोनों में । 
वेग संस्कार--विभु द्रव्यों को छोड़कर शेष सब में। 
स्थितिस्थापक---केवल पृथिवी में । 
शब्द--श्राकाश में । 
सब गुणों को दो भागों में विभक्त माना गया है। विशेष शौर सामान्य । 
विज्येषगुण अपने आयय द्रव्य का लक्षण-चिह्व होता है। इसका निरूपण 
गुण-प्रसंग में किया जायगा । 


डे वैशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 
नह 


में भी उस द्रव्य में उत्पन्त होने वाले क्रिया व गुण की समवायिकारणता विद्य- 
मान रहती है । यदि ऐसा न हो, अर्थात्‌ उसमें क्रिया व गुण को उत्पन्त करने की 
क्षमता न हो, तो उसमें क्रिया व गुण का उत्पन्त होना संभव न होगा । फलतः 
उत्पन्न द्रव्य के आद्यक्षण में वहां क्रिया वग्ुण के न होने पर भी क्रिया व 
गुण की समवायिकारणता विद्यमान रहती है; इसलिये 'समवायिकारण होना' 
यह द्रव्य का सर्व था निर्दोष लक्षण है। इसप्रकार सूत्रकार ने 'क्रियावत्‌, गुणवत्‌, 
समवायिकारणम्‌' इन तीन पदों के द्वारा द्रव्य के स्वरूप को स्पप्टता से अ्रभि- 
व्यक्त किया है। 

द्रव्य का जो लक्षण कहा गया--्रियाव त्त्वम्‌ , गुणवत्त्वम्‌,'समवायिकारणत्वम्‌ 
यह सब द्रव्यों का साधम्य है, और द्रव्यों से अतिरिक्त समस्त पदार्थों का वैधर्म्य । 
क्रिया और गुण अआधेय हैं, द्रव्य आधार ; इनके आधा राधे यभाव में सम्बन्ध समवाय 
है । क्रिया और गुण का समवायसम्बन्ध से जो आश्रय हो, तथा कार्यद्रव्य एवं गुण 
ग्रादि का जो समवायिकारण हो, वह द्रव्य है; यह फलितार्थ स्पष्ट होता है ॥१५॥ 

द्रव्य-लक्षण बताने के अनन्तर शिष्यों की जिज्ञासा पर सूत्रकार अब ग्रुण का 
लक्षण बताता है-- 


द्रव्याश्रय्यगुणवान्‌' संयोगविभागेष्वका रणमनपेक्ष 
इति गुणलक्षणम्‌ ॥१६॥ 


[द्रव्याश्नयी | द्रव्य में आश्रय लेने का जिसका स्वभाव हो, [अगुणवान्‌ | 
जो स्वयं गुण का आ्राश्यय न हो, [संयोगविभागेषु | संयोग और विभागों में 
[श्रकारणम्‌ |] कारण न हो, [श्रनपेक्षः] श्रन्य किसी की अ्रपेक्षा न रखता हुआ, 
[इति | ऐसा, श्रथवा यह [गुणलक्षणम्‌ |] ग्रुण नामक पदार्थ का चिह्न है । 

सृत्रकार ने सूत्रपठित पहले पद से गुण' पदार्थ का चिह्न बताया--जो 
पदार्थ स्वभावतः द्रव्य में आश्रय पाता हो, वह गुण है। गुण का यह आाश्चय 
समवायसम्बन्ध से लिया जाता है। तात्पय हुआ, जो पदार्थ समवायसम्बन्ध से 
द्रव्याश्चित हो, वह गुण है। परन्तु इस लक्षण में कुछ न्यूनता रहगई; क्योंकि 
जितने कायंद्रव्य हैं, वे सब समवायसम्बन्ध से अपने कारणद्रव्यों में ग्राश्चित रहते हैं । 
तब द्रव्याश्रयित्व-गुणों में रहते हुए-कार्य द्रव्यों में भी घटित होता है, इसलिये 
गुण का यह लक्षण श्रतिव्याप्ति दोष से दूषित है। इस न्यूनता को दूर करने के 


१. अ्रज्ञातकत्तु क प्राचीन व्यास्या में द्रव्याअयी न गुणवान्‌” पाठ है। श्र में 
भेद नहीं । 
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लिये सूत्रकार ने अगला पद पढ़ा---श्रगुणवान्‌ ' । यहां “मतुप्‌ ' प्रत्यय आ्ाश्चय अर्थ 
में है, वह श्राश्नय समवायसम्बन्ध से अपेक्षित है। तात्पय॑ हुआ--जिस पदार्थ में 
समवायसम्बन्ध से गुण न रहते हों, वह गुण है। गुण में समवाय से गुण नहीं 
रहता; कार्यद्रव्य में गुण रहता है, इसलिये कार्य॑द्रव्य द्रव्याश्रयी होता हुआ भी 
अगुणवान्‌ अर्थात्‌ गुणों का अनाश्रय नहीं है, प्रत्युत गुणों का आश्रय है, इसलिये 
वह गुणलक्षण के क्ष त्र की सीमा से बाहर रहेगा । 

कहावत है--'भक्षितेषपि लशुने न शान्‍्तो व्याधिः लशुन भी खाया, पर 
बीमारी न गई। भ्रगुणवान्‌' कहने पर यद्यपि द्रव्य में अतिव्याप्ति. न हुई; पर 
कम में अतिव्याप्ति बनी रही । कर्म द्रव्याश्वित है, और अगुणवान्‌ है, लक्षण गुण 
का किया, पर कम में भी घटित होगया । इस दोप को दूर करने के लिये सूत्र - 
कार ने अगला पद पढ़ा--'संयोगविभागेयु अकारणम्‌' जो द्रव्याश्वित और अग्रुण- 
वान्‌ होता हुआ, संयोग और विभाग की उत्पत्ति में कारण न हो, वह गुण है । 
द्रव्याश्चित और अग्रुणवान्‌ होता हुआ भी कर्म संयोग और विभाग का कारण 
(अ्रसमवायिकारण ) होता है, अकारण नहीं; ग्नतः कर्म में अ्तिव्याप्ति न होगी । 

फिर भी संयोग और विभाग में श्रव्याप्ति दोष होगा। संयोग, संयोगज- 
संयोग का कारण होता है, और विभाग, विभागज-विभाग का । लक्षण में. कहा 
गया--जो संयोग-विभाग की उत्पत्ति में कारण न हो, वह गुण है; पर संयोग- 
विभाग इनकी [संयोगज-संयोग और विभागज-विभाग की] उत्पत्ति में कारण 
है; इसलिये संयोग और विभाग गुण की सीमा में नहीं आयेंगे, जोकि आने 
चाहिये । इनको गुण माना गया है। इस अव्याप्ति दोष को दूर करने के लिये 
सूत्रकार ने कहा--अनपेक्ष:' । संयोग और विभाग की उत्पत्ति में जो अ्रन्य की 
अपेक्षा न रखता हुआ कारण न हो; श्रर्थात्‌ जो सापेक्ष कारण हो, वह गुण 
होगा। संयोग-विभाग की उत्पत्ति में कर्म क्योंकि अ्रनपेक्ष कारण है, अ्रकास्ण 
नहीं; अतः उसका गुण की सीमा से परिहार होगा। संयोग और विभाग, संयो- 
>गज-संयोग व विभागज-विभाग की उत्पत्ति में अन्य-सापेक्ष कारण हैं, अतः उनका 
गुण की सीमा से बहिष्कार न होगा । हस्त-पुस्तक संयोग एवं हस्त-पुस्तक विभाग, 
देहपुस्तक संयोग की उत्पत्ति तथा देहपुस्तक विभाग की उत्पत्ति में देहसापेक्ष 
है, कर्म की तरह अनपेक्ष नहीं; श्रतः कर्म संयोगादि का अ्नपेक्ष कारण होने से 
गुण की श्रेणी में नहीं आयेगा, और संयोगादि झ्रनपेक्ष श्रकारण होने से. गुण की 
श्रेणी में बना रहेगा । 

इंसप्रकार सूत्र के अनुसार गुण का लक्षण हुआ--व्याश्रवित, अग्रुणवान्‌ 
होते हुए जो संयोग-विभागों की उत्पत्ति में अनपेक्ष अकारण हो, वह गुण है। 


३६ वेशेषिकदर्शनस्‌ [प्रथम 


इसका निष्कर्ष निकाल कर व्याख्याकारों ने गुण का लक्षण इस रूप में भी 
किया--द्रव्य और कम के भ्रतिरिक्त जो पदार्थ सत्तासामान्य का आश्रय है, वह 
गुण है ॥१६॥ 

द्रव्य, गुण का लक्षण बताने के अ्रनन्तर सूत्रकार ने शिष्यों की जिज्ञासा पर 

कर्म का लक्षण कहा-- 
एकद्रव्यमगुणं संयोगविभागेष्वनपेक्ष'का रणमिति 
कर्मलक्षणम्‌ ॥॥१७॥ 

[एकद्रव्यम्‌ | एक द्रव्य में ग्राश्चित रहना, [अगुणम्‌ ] गुणरहित, गुण का 
अनाश्रय, [संयोगविभागेषु ] संयोग और विभागों की उत्पत्ति में [ अ्रनपेक्षकार- 
णम्‌ ] अन्य की श्रपेक्षा न रखते हुए कारण होना, [इति ] यह, [कर्मलक्षणम्‌ ] 
कर्म का लक्षण-चिह्ष है । 

कोई क्रिया जब होती है, उसका आश्रय द्रव्य केवल एक रहता है। एक क्रिया 
उसी काल अनेक द्रव्यों में नहीं होसकती । जैसे संयोग, विभाग, द्वित्वादि संख्या, 
द्विपृथकत्व श्रादि अनेक गुण अनेकद्रव्याश्रित रहते हैं, इसप्रकार कर्म [ क्रिया-गति 
श्रादि ] कभी ग्रनेकाश्चित नहीं रहता । कर्म कभी गुण का आश्रय नहीं होता । यहां 
प्राश्रयता समवायसंबन्ध से समभनी चाहिये । इसीप्रकार गुण भी गुण का आश्रय 
नहीं होता, यह गत सूत्र में बताया गया है। संयोग और विभाग की उत्पत्ति में 
कम अनपेक्षकारण होता है । किसी भी द्रव्य में उत्पन्न गति आदि क्रिया उस 
द्रव्य में विभाग उत्पन्न कर देती है। विभाग होते ही उस द्रव्य का पूर्वंदेश से 
संयोग का नाश होकर उत्तरदेश के साथ संयोग उत्पन्न दोजाता है। संयोग- 
विभाग की उत्पत्ति में क्रिया किसी अन्य निमित्त की अपेक्षा नहीं रखती । 

कम के ये लक्षण कर्मों के साधम्य॑ तथा कर्मातिरिकत अन्य सब पदार्थों के 
वैधम्य॑ हैं। गुणों का आश्रय न होना [ गुणानाश्रयत्व ] ग्रुण-कर्म दोनों का 
साधम्यं है । 

द्रव्य कुछ नित्य हैं कुछ अ्नित्य; गुण भी नित्य-अनित्य दोनों हैं; परन्तु के 
कभी नित्य नहीं होता प्रत्येक क्रिया उत्पन्न होती और अपना कार्य सम्पन्न 
कर नष्ट होती रहती है। द्रव्य, गुण, कम॑ तीनों में सत्तासामान्य समवेत रहता 
है। सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्यजाति द्रव्यत्व, गुणत्व, कमंत्व तीनों हैं । इसके अनु- 
सारकर्म का लक्षण इसप्रकार भी किया जाता है--नित्य पदार्थ में न रहने वाली- 


१. श्ज्ञातकत्त क प्राचीन व्याख्या तथा चन्‍्द्रानन्दीय व्याख्या में '“अनपेक्ष 
कारणं' पाठ है । 
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सत्तासामान्य की साक्षात्‌ व्याप्य-जाति [कमंत्व] का जो आश्चय है, वह कमें 
है। 'द्रव्यत्व, गुणत्व” दोनों नित्य पदार्थ में रहने वाली व्याप्यजाति हैं, इसलिये 
उनका ग्रहण न होकर उक्त प्रकार की व्याप्य जाति केवल “कर्मत्व' होगी; उसका 
झ्राश्चय पदार्थ कम है, यह कम का निष्क्ृष्ट लक्षण हुआ । 

सूत्र के 'अगुणं' पद का ञ्र्थ बहुब्ीहि समास के अनुसार किया गया--अ्रगुण- 
बत्‌, जो गुणों का आश्रय न हो । इस पद का नजूसमास करने पर श्रर्थ होगा-- 
जो गुण नहीं है, श्रर्थात्‌ गुण को छोड़कर। सूत्र के प्रथम पदों को लेकर सूत्रार्थ 
होगा--जो केवल एक द्रव्य में श्राश्चित रहता है, पर गुण नहीं है, वह कर्म है । 
तात्पर्य हुआऑ--एक-द्रव्यवृत्ति गुण को छोड़कर जो पदार्थ केवल एक-द्रव्याश्रित 
रहता है, वह कम है। ऐसी व्याख्या करने से एकद्रव्यवृत्ति शब्द आदि गुण में 
झतिव्याप्ति का परिहार होजाता है। परन्तु सूत्रपठित लक्षण के पूरे अंगों का 
समन्वय करने पर ऐसी अ्तिव्याप्ति का कोई ग्रवकाश नहीं रहता ॥ १७॥॥ 

द्रव्य, गुण, कर्म तीनों के लक्षण बताकर सूृत्रकार शिष्यों की जिज्ञासा पर 
इन तीनों के साधर्म्य का निरूपण करता है-- 

द्रव्यगुणकर्मणां द्रव्यं कारणं सामान्यम्‌' ॥॥१८॥। 

[द्रव्यगुणकर्म णाम्‌ ] द्रव्य, गुण और कर्मों का, [ द्रव्यम्‌ ] द्रव्य, [कारणम्‌ ] 
कारण है, [सामान्यम्‌ ] समानरूप से । 

द्रव्य, गुण, कर्म तीनों का-द्रव्य-समानरूप से कारण हैं। द्रव्य जैसा द्रव्य का 
कारण है, वैसा ही गुण और कर्म का । यहां कारणता समवाय सम्बन्ध से समभनी 
चाहिये । तात्पयं हुआ-किसी भा कारयंद्रव्य का समवायिकारण केवल द्रव्य होता 
है । प्रत्येक कार्यद्रव्य अवयवी कहा जाता है। यह अवयवी द्रव्य अपने कारण- 
द्रव्य अ्रवयवों में समवायसम्बन्ध से आात्मलाभ करता है, इसप्रकार प्रत्येक 
अवयवी के-उसके कारणद्रव्य-पश्रववव समवायिकारण हैं। वे भ्रवयव यदि 
अपने कारणद्रव्यों से उत्पन्न हुए हैं, तो वहां प्रत्येक अवयव अपने रूप में एक 
अवयवी है, और उसके समवायिकारण वे अ्रवयव हैं, जिनसे वह बना व उत्पन्न 
हुआ है । 

पट के अवयव तन्‍्तु। तन्‍्तु पट के समवायिकारण है। तन्तु के अवयव अंशु । 
अंशु तन्‍्तु के समवायिका रण हैं। अ्ंंशु के और छोटे-छोटे रेशे उसके समवायिकारण 
हैं। यह कारणपरम्परा का क्रम इचणुक तक चला जाता है। दृचणुक के 


१. प्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्यासया में प्रस्तुत सूत्र का पाठ है--द्रब्यं द्रव्यगुण- 
कर्मणां सामान्य कारणम्‌' । 


८ वेशे घिकदर्शन म्‌ [प्रथम 


अवयव दो परमाण्‌ हैं, जो द्ग्रणुक के समवायिकारण हैं । स्थूल से दृच्यणुक तक 
प्रत्येक इकाई ग्रवयवी भी है और ग्रवयव भी ; परन्तु द्ुगणुक के समवायिकारण 
दो परमाणु अपने रूप में केवल अ्रवयव हैं। वैशेषिक में द्रव्य-विवरण प्‌थिवी 
आदि के परमाणुओं को द्रव्य मानकर प्रस्तुत किया गया है, इसलिये यहां 
पृथिवी आदि द्रव्य का परमाणु अवयवमात्र इकाई है, उसके आगे अ्वयवों की 
कल्पना इस शास्त्र का प्रतिपाद्य लक्ष्य नहीं है । 

द्रव्य जैसा द्रव्य का कारण है, वैसा ही वह गुण और कर्मों का। द्रव्य का 
समवायिकारण द्रव्य है; गुण और कर्मों का भी समवायिकारण द्रव्य है। तात्पये 
हुआ--समवायिका रणत्व' द्रव्यमात्र का साधरम्य है; श्रर्थात्‌ किसी भी कार्य वस्तु 
का समवायिकारण केवल द्रव्य है, अन्य कोई नहीं ॥१5॥। 

द्रव्यों के साधर्म्य के समान गुणों के साधर्म्य का सूत्रकार अ्रतिदेश करता 
है-- 


तथा गुण: ॥१६॥ 


[तथा ] वैसा [गुणः | गुण है । 

तथा' पद से इस सूत्र में गतसूत्र के 'द्रव्यगुणकर्मणां, कारणं, सामान्य इन 
तीन पदों का अतिदेश अभिप्र त है.। जैसे द्रव्य तीनों-द्रव्य, गुण, कर्मो-का समान 
कारण है, ऐसे ही गुण तीनों द्रव्य, ग्रुण, कर्मों का सम।न कारण है | विशेषता इतनी 
है, कि द्रव्य तीनों का समवायिकारण है, और गुण असमवायिका रण । 

समस्त कार्य द्रव्यों का असमवायिकारण अवयवर्संयोग हैं। इसप्रकार द्रव्य 
का असमवायिकारण संयोग-गरुण है । कार्य द्रव्यवर्ती रूप रस गन्ध स्पर्श संख्या 
परिमाण पृथक्त्व आदि गुणों के असमवायिकारण समानजातीय कारणगत 
रूपादि गुण हैं। कतिपय गुण अपने असमानजातीय गुणों के असमवायिकारण 
होते हैं। जैसे बुद्धि सुख दुःख आदि आत्मगत गुणों की उत्पत्ति में आत्म-मनः- 
संयोग असमवायिकारण होता है। पृथिवी-परमाणुओं में पाकज रूपादि गुणों की 
उत्पत्ति में अग्निसंयोग असमवायिकारण होता है । तीन द्वग्मणुकों की बहुत्व 
संख्या त्रसरेणुगेत महत्‌-परिमाण की उत्पत्ति में असमवायिकारण होती है। 
तात्पर्य यह, कि किसी भी गुण का असमवायिकारण केवल गुण होता है, चाहे 

वह समानजातीय गुण हो, अथवा असमानजातीय । 


१. समवायिकारण, अ्रसमवायिकारण पद इस शास्त्र के पारिभाषिक हैं। इनका 
विवरण यथावसर कर दिया गया है। इसके लिये परिशिष्ट (१) देखिये । 
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कर्मों का असमवायिकारण भी गुण होता है। कहीं द्रव्य में अग्नि एवं वायु 
के नोदन [ प्रैशर-दवाव ] से क्रिया उत्पन्त होती है। नोदन एक प्रकार का संयोग 
है। कहीं भ्रभिघात से द्रव्य में कम उत्पन्न होता है। जिस द्रव्य में कम उत्पन्न 
होता है, वह द्रव्य कर्म का समवायिकारण है और नोदन व अभिघात उसके अस- 
मवायिकारण । अभिधात भी संयोगविशेष है; तीज़ संयोग को झभिघात कहा 
जाता है। इसीप्रकार ग्रुरुत्व द्रवत्व वेग एवं स्थितिस्थापक-संस्कार कर्म के 
श्रसमवायिकारण होते हैं । फल आदि की झ्राद्य -पतन क्रिया में गुरुत्व; जल आदि 
के प्रख्नरण [बहाव] में द्रवत्व; फेंके हुए बाण व कन्दुक आदि की अगली 
क्रियाओं में वेग; टहनी को भुकाकर छोड़ देने पर टहनी के यथावस्थित ऊपर 
चले जाने की क्रिया में स्थितिस्थापकररुस्कार असमवायिकारण होता है। इस- 
प्रकार द्रव्य, गुण, कर्म तीनों के असमवायिकारण केवल गुण होते हैं; इसरूप में 
असमवायिका रणत्व' गुणों का साधम्यं है। 

कतिपर्य व्याख्याकारों ने सूत्र का पाठ माना है--उभयथा गुण £। अर्थ 
किया है-ग्रुण कहीं द्रव्य, गुण, कम का कारण होता है, कहीं नहीं होता । अर्थात्‌ 
द्रव्य, गुण, कर्मो के प्रति गुण का नियतहेतुभाव नहीं है; फलतः गुणों का अनिय- 
तहेतुत्व' साधम्यं समझना चाहिये। जैसे-कारण द्॒व्यों का संयोग कार्यद्रव्य की 
उत्पत्ति में हेतु है, रूपादि गुण हेतु नहीं। कारणगत रूपादि कार्यगत रूपादि में 
हेतु होते हैं, परन्तु उसमें संख्या आदि गुण हेतु नहीं । गरुरुत्व आदि गुण कर्म को 
उत्पन्न करते हैं, रूपादि गुण नहीं । 

यह सूत्रपाठ और व्याख्या सूत्रकार के आशय के अनुसार प्रतीत नहीं होते । 
इसप्रकार तो द्र॒व्यों की समवायिकारणता को भी उभयविध कहा जासकता 
है । जैसे कहा गया--संयोग द्रव्य का हेतु है, रूपादि नहीं; इसीप्रकार यह कहा 
जासकता है, कि तनन्‍्तु पट के समवायिकारण हैं, कपाल नहीं । कोई भी कारण- 
द्रव्य वस्तुतः किसी विशिष्ट कायेंद्रव्य को ही उत्पन्न करता है। ऐसा नहीं है, 
कि प्रत्येक द्रव्य प्रत्येक कार्य को उत्पन्न कर दे; यद्यपि प्रत्येक द्रव्य 'द्रव्यत्वा 
रूप से समान है। इसीप्रकार कोई गुण किसी द्रव्य, गुण, कर्म का असमवा- 
यिकारण होता है; ऐसा नहीं, कि प्रत्येक गुण प्रत्येक द्रव्यादि का कारण हो। 
यद्यपि वह गुण “गुणत्व” रूप से समान है। सुत्रकार का केवल इतना तात्पर्य है, 
कि जैसे कार्यमात्र का समवायिकारण द्रव्य है; ऐसे कार्यमात्र का असमवायि- 
कारण गुण है। इसी अभिप्राय को सूत्रकार ने 'तथा' कहकर अभिव्यक्त किया 


१. द्रष्टव्य, चन्द्रकान्त भट्टाचायंक्ृत प्रस्तुत सूत्र का भाष्य। 
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है । फलत: व्याख्याकारों का सूत्र में 'उभयथा' पाठ संगत प्रतीत नहीं होता।। १ ६€।॥॥ 

द्रव्य और गुण का पृथक साधर्म्य कहकर सूत्रकार कर्म -साधर्म्य का निर्देश 
करता है-- 

संयोगविभागवेगानां कम समानम्‌' ॥२०॥। 

[संयोगविभागवेगानां ] संयोग, विभाग और वेग इन तीनों का [कर्म ] 
कम [समानम्‌] समान (कारण है) । 

गत सूत्र के 'कारणं' पद की यहां अनुवृत्ति है। गत दो सूत्रों में यथाक्रम यह 
बताया गया है, कि कार्य मात्र का समवायिकारण द्रव्य तथा श्रसमवायिकारण 
गुण हैं । प्रस्तुत सूत्र से सृत्रकार गुणों की असमवायिकारणता में ञग्पवादका निद्दे- 
शन कर रहा है। कार्यमात्र का समवायिकारण द्रव्य होता है, इस नियम में कोई 
अपवाद नहीं है । पहले के समान दूसरा नियम है--द्वव्य, गुण, कर्म तीनों का 
झसमवायिकारण ग्रुण होता है।इस नियम में प्रस्तुत सूत्र से यह अ्रपवाद 
बताया--अन्य कार्यों के प्रति गुणों के समान, संयोग, विभाग और वेग की 
उत्पत्ति में म्समवायिकारण कर्म होता है, कोई गुण नहीं । तात्पर्य हुआ--जैसे 
द्रव्य की समवायिकारणता निरपवाद है, उसप्रकार ग्रुण की असमवायिकारणता 
निरपवाद नहीं । कतिपय ग्रुणों का असमवायिकारण ग्रुण न होकर कर्म होता 
है । जिन गुणों का कर्म अ्रसमवायिकारण है, वें ग्रुण हैं--संयोग, विभाग, वेग । 


१. श्रज्ञातकत्त क प्राचीन भाष्य में सूत्र का पाठ है, 'संयोग-विभागानां कर्म 
कारणम्‌'। भाष्य में 'सामान्य' पद की श्रनुवृत्ति मानी है, और “संयोग 
विभाग' को वेग” का उपलक्षण स्वीकार किया है। इससे प्रतीत होता है, 
उक्त भाष्यकार के समय सूत्र में 'वेग' पद का पाठ न था। परवर्त्तो व्याख्या- 
कारों ने उक्त भाष्यकार के सुभाव पर मूलसूत्र में वेग” पद को सम्मिलित 
कर दिया। प्रशस्तपादभाष्य के कमंपदार्थनिरूपण-प्रसंग में कर्म को वेंग 
का भ्रसमवायिकारण बताया है । संभव है, उक्त भाष्यकार ने वहां से प्रेरणा 
पाकर प्रस्तुत सूत्र में संयोग-विभाग को 'विग' का उपलक्षण मान वेग को 
भी संयोग-विभाग के साथ सम्मिलित करने का सुझाव दिया । 

यह प्रसंग श्रज्ञात भाष्य के काल पर कुछ श्रकाश डालता है। यह 
भाष्यकार दाडद्धरमिश्र से पूर्व श्रौर प्रशस्तपाद का परवर्ती होना चाहिए। 
श्रध्याय के श्रन्त में प्रकरण का उपसंहार करते हुए इस प्राशय का जो सूत्र 
[१११३० | कड़ा है, वहां भी सूत्र में 'वेग' पद का पाठ नहीं है । 

चन्द्रानन्दीय व्याख्या में 'संयोगविभागानां कर्म! इतना सूत्रपाठ है। 
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इसप्रकार 'संयोगाद्यममवायिकारणत्व”' कर्मो का साधम्यं है। 

सूत्र का यह भी तःतत्पर्य संभव है--संयोग, विभाग, वेग का असमवायि- 
कारण एक कर्म होता है। तात्पर्य है--एक कर्म इन तीनों को उत्पन्न कर देता 
है । विचारणीय है--क्या एक ही क्षण में तीनों को उत्पन्न करता है, अ्रथवा 
क्रम से ? यह निश्चित है, विभाग और संयोग का एक क्षण में उत्पन्न होना 
प्रसंभव है । भ्रतः क्रम स्वीकार करना होगा। इस दृष्टि के अनुसार एक ही कर्म 
से पहले विभाग उत्पन्न होगा, फिर वेग, अनन्तर संयोग। 

कतिपय व्याख्याकार प्रस्तुत सूत्र की व्याख्या इसप्रकार करते हैं--कहीं 
एक कम अनेक कार्यों को उत्पन्न करता है। जैसे ही किसी द्रव्य में कर्म उत्पन्न 
हुआ, उसके साथ ही--उस द्रव्य के जितने संयोग प्रदेश के साथ हैं उतने-विभागों 
को वह उत्पन्न कर देता है, तदनन्तर प्रदेशान्तर के साथ उतने संयोगों को 
उत्पन्न कर देता है । इसप्रकार एक ही कर्म अनेक विभाग और संयोगों का 
असमवायिकारण होता है। यद्यपि वह कर्म अपने आश्रय द्रव्य में वेग एक ही 
उत्पन्न करता है। यहां वेग, स्थितस्थापक संस्कार का उपलक्षण है, उसका भी 
यहां संग्रह कर लेता है । 

इस व्याख्या में कोई असामञ्जस्य नहीं है; बात केवल इतनी है, कि मुख्य 
प्रसंग की उपेक्षा कर एक साधारण स्थिति को महत्त्व देदिया गया है। सूत्रकार 
ने प्रथम कार्यमात्र का समवायिकारण द्रव्य बताया; उसके अनन्तर गुण को 
असमवायिकारण कहा । प्रसंग के अनुसार प्रस्तुत सूत्र में मुख्य प्रतिपाद्य यह है, 
कि जैसे समवायिकारण केवल द्रव्य है, वैसे असम वायिकारण केवल गुण हो, 
ऐसी बात नहीं है; प्रत्युत कतिपय कार्यों का असमवायिकारण कर्म होता है; 
जिनका अ्समवायिकारण कर्म है, वे हैं--संयोग, विभाग, वेग; यह प्रस्तुत सूत्र 
का मुख्य आशय है । वह एक का असमवायिकारण होता है, अथवा अनेक का, 
यह बात दूसरे स्तर पर आती है; वैसे इसकी यथार्थता में कोई बाधा नहीं । 
यद्यपि कर्म वेगरूप में एक ही कार्य को उत्पन्न करता है। 

अन्य एक व्याख्याकार का कहना है, कि जैसे अवयवसंयोग द्रव्य क्रा असमवा- 
यिकारण है, ऐसे ही अवयवगत कम को द्रव्य का असमवायिकारण मानना 
चाहिये । अवयवसंयोग के विना द्रव्य उत्पन्न नहीं होसकता, और कर्म के विना 
अवयवसंयोग नहीं होसकता, इसलिये कर्म संयोगोत्पत्ति द्वारा द्रव्य का असमवा- 


१. उपस्कार व्यास्याकार, झ्राचायं शद्भूर सिर । 
२. भाष्यकार चन्द्रकान्त भट्टाचाय। 
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यिकारण माना जाना चाहिए | द्रव्य के प्रति असमवायिकारणता का लक्षण कर्म 

में पूर्णहप से घटित होता है ।' 
आापाततः यह व्याख्या प्रतिभाषपूर्ण एवं रुचिकर प्रतीत होती है, पर्तु 

गम्भीरता से विचारने पर इसकी न्यूनता स्पष्ट भलक आ्राती है । सूत्रकार का 
स्वारस्य ऐसी व्याख्या में प्रतीत नहीं होता । 

१. अ्रसमवायिकारण का लक्षण है--समवायिकारणे प्रत्यासन्‍्नं सत्‌ यत्‌॒कार्य- 
स्य कारण भवति, तत्‌ श्रसमवायिकारणम्‌ । किसी कार्य के समवायिकारण 
में प्रत्यासन्‍्न रहता हुआ जो उस कार्य का कारण बन जाता है, वह श्रसम- 
वायिकारण है। लक्षण में 'प्रत्यासन्‍्न! पद का श्रर्थ है--सम्वद्ध श्रथवा 
सम्निकृष्ट। यह सम्बन्ध या सन्नतिकर्ष 'समवाय' साना गया है । ऐसी यह 
प्रत्यासत्ति (सम्बन्ध) दो प्रकार की होती है--१ कार्येकार्थ प्रत्यासत्ति, २-- 
कारणकार्थत्रत्यासत्ति । १--जसे तस्तुसंयोग पट का श्रसमवायिकारण है, 
यहां कार्येकार्थप्रत्यासत्ति है, कार्य पट के साथ तन्तु-संयोग एक ही श्रर्थ 
(तस्तु) में प्रत्यासन्‍न है, समवेत हैं। श्र्थात्‌ कार्य पट समवायसम्बन्ध से 
तन्तुओं में रहता है, तन्तु-संयोग भी तन्तुश्रों में समवाय सम्बन्ध से रहता 
है। इसश्रकार कार्य पट के साथ एक ही तन्तु श्रथं में प्रत्यासन्‍्न संयोग पट 
का असमवायिकारण होता है । २--दसरी प्रत्यासत्ति है--का रण का र्थंप्रत्या- 
सत्ति । यह पट-रूप के श्रसमवायिकारण तस्तु-रूप को निर्दिष्ट करती है। 
पटगत रूप का समवायिकारण है--पट | अपने रूप का समवायिकारण 
पट, समवेत हैं--तन्तु में; वहीं समवेत है--तन्तुगत रूप । इसप्रकार अपने 
कारण के साथ एक श्रथं (तन्तु) में समवेत होने से तन्तुगत रूप पटगत 
रूप का श्रसममवायिकारण होता है । 

प्रस्तुत प्रसंग में श्रवयवगत कर्म की दोनों प्रत्यासत्ति यथाकथंचित्‌ 
द्रव्योत्पाद में सम्पन्न होजाती है। पहली प्रत्यासत्ति के अनुसार कार्य पट 
तन्तुरूप भ्रवयवों में समवेत है, उन्हीं श्रवयवों में कर्म समेत है, इसप्रकार 
कर्म द्रव्य का अ्समवायिकारण माना जाना चाहिये । दूसरी प्रत्यासत्ति के 
श्रनुसार पट-कार्य का कारण संयोग तन्तु-झ्वयवों में समवेत है, उन्हीं ग्रवयवों 
में कम समवेत है। ऐसे भी कम द्रव्य का श्रसमवायिकारण प्राप्त होता है । 
यदि दूसरी कारणप्रत्यासत्ति समवाय सम्बन्ध से ही मानीजाय; तो पट 
के संयोगरूप श्रतमवायिकारण के श्राधार पर दूसरी प्रत्यसत्ति उक्त प्रसंग में 
घदित न होगी। पहली तो ठीक है ही । 
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हां पहली बात यह है, कि भ्रवयवों में कर्म उत्पन्न होकर उनमें संयोग को 

उत्पन्न कर चरिताथं होजाता है, कार्यान्‍्तर की उत्पत्ति के लिये वह सावकाश 
नहीं रहता | इसके अतिरिक्त वह चतुर्थ अन्यथासिद्ध की सीमा में आता है। कमे 
अवयवसंयोग को उत्पन्न करके ही द्रव्य का कारण माना जाना संभव है, संयोगो- 
त्पत्ति की उपेक्षा कर वह सीधा द्रव्य का जनक नहीं है; ऐसी स्थिति में उसे 
द्रव्य का असमवायिकारण नहीं माना जासकता' । इस विषय में यह भी विचार- 
णीय है, कि कम भ्रपने कायं संयोग को उत्पन्न कर नष्ट होजाता है, अवयव- 
संयोग के अनन्तर द्रव्योत्पत्ति काल में कम का अ्रस्तित्व ही नहीं है, तब वह द्रव्य 
का कारण कंसे होगा। इसी लिये उक्त व्याख्यान सूत्रकार की भावना के विपरीत 
है; सूत्रकार ने अगले सूत्र में ऐसे झ्राशय का प्रतिषेघ किया है ॥२०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे कम॑ कतिपय गुणों का असमवायिकारण 
होता है, क्या वैसे ही वह द्रव्य का असमवायिकारण माना जाना चाहिए ? 
आचाय॑ सूत्र कार ने समाधान किया-- 

न द्रव्याणां कर्म ॥२१॥ 

[न] नहीं [द्रव्याणां] द्रव्यों का [कर्म ] कम (कारण होता) | . 

कम द्रव्यों का कारण नहीं होगा । 'कारण' पद की यहां पूर्व॑सूत्र से अनुवृत्ति 
समभनी चाहिए । द्रव्य के प्रति कम के असमवायिकारण होने का यहां प्रतिषेष 
किया गया है। संयोगोत्पत्ति द्वारा यथाकथंचित्‌ यदि कम को द्रव्य के प्रति 
कारण माना जाय, तो निमित्तकारण की श्रंणी में उसे रक्खा जासकता है। 
पर इसकी पूर्ण वास्तविकता में सन्देह है ॥२१॥ 

कम द्रव्य का कारण क्‍यों नहीं होता ? इसमें सूत्रकार ने हेतु प्रस्तुत किया- 

व्यतिरेकात्‌ ॥२२॥ 
[व्यतिरेकात्‌ ] व्यतिरेक (अ्रभाव) से । 


१. चतुर्थ श्रन्यथासिद्ध का स्वरूप है--यत्कार्यजनक प्रति पूर्ववृत्तित्वं गृहीत्वेव 
यस्य यत्काय॑ं प्रति पुवंवत्तित्वं गृहचते, तस्य तत्काय॑ें प्रति--अश्रन्यथासिद्ध- 


त्वम्‌, [ न्‍्यायम॒क्तावली ] 
द्रव्यकाय के जनक अ्रवयवसंयोग के प्रति कारणता का ग्रहण करके 


ही द्रव्यकाय के प्रति कर्म की कारणता का ग्रहण होता हैं; श्रतः द्रव्य कार्य 
के प्रति कम श्रन्यथासिद्ध है। 

२. श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन भाष्य में २१ तथा २२ सूत्रों को एक सूत्र मानकर 
व्याख्या कीगई है। इसमें कोई श्रसामठजस्य नहीं है। चन्द्रांनन्‍्दीय व्याख्यां 
में 'न द्रव्याणां व्यतिरेकात्‌' सूत्रपाठ है । 
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कम अवयवसंयोग को उत्पन्त कर निवृत्त होजाता है। पट आरादि कार्य के 
उत्पत्तिकाल में अवयवसंयोग को उत्पन्न कर कम नष्ट होचुका होता है; इस- 
लिये द्वव्यकार्योत्पत्तिकाल में कम का ग्रभाव होने से वह द्रव्य का असमवायिकारण 
नहीं होसकता । वस्तुतः द्रव्यकायं के प्रति द्रव्य और गुण ही कारण होते हैं; द्रव्य 
समवायिकारण और ग्रुण असमवायिकारण | कर्म द्रव्यभाव तथा गुणभाव से 
व्यतिरिक्त होने के कारण द्रव्य का जनक नहीं माना जाता। कमं द्रव्य का न 
असमवायिकारण होता है, न निमित्तकारण | अ्समवायिकारणनाझञ से द्रव्य का 
नाश माना जाता है, तब अभ्रवयवों में कम न रहने पर कार्य का नाश होजाना 
चाहिये; पर ऐसा नहीं होता । कम निमित्तकारण भी नहीं होता; क्योंकि चादर 
के टुकड़े हो जाने पर खण्डपट की उत्पत्ति अवयवों में कमं हुए बिना देखी जाती 
है । फलतः द्रव्य के प्रति कम॑ को कारण मानना प्रमाणित नहीं होता ॥२२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, कारणद्रव्य कार्यंद्रव्य का समवायिकारण होता 
है । देखा जाता है, ऐसे कारणद्र॒व्य अनेक हैं। क्या उनका काय॑ भी अनेकरूप 
होता है ? आचाय॑ ने समाधान किया-- 

द्रव्याणां द्रव्यं कार्य सामान्‍्यम्‌ ॥२३॥ 

[द्रव्याणाम्‌ ] अनेक द्रव्यों का, [द्रव्यम्‌ ] द्रव्य, [कायम] काये, [सामा- 
न्यम्‌ | सामान्य--एक होता है। 

सामान्य! पद का अर्थ साधम्यं है। यह 'एक' अर्थ में भी प्रयुक्त होता है। 
सूत्र का द्रव्याणाम्‌' बहुवचन प्रयोग कारण द्रव्य की अनेकता का बोधक है । एक 
से अधिक अनेक हैं, दो या बहुत । कहीं दो भ्रवयवों को संयुक्त कर एक कार्य॑ उत्पन्न 
किया जाता है; जैसे कलश, कन्दुक, द्रणुक आ्रादि । अनेक तन्तुरूप कारणद्रव्यों 
को संयुक्त कर पट बनाया जाता है । सूत्रकार का तात्पय॑ है, कार्यद्रव्य की उत्पत्ति 
में कारणद्रव्य कभी एक नहीं होता; क्योंकि द्रव्य का असमवायिकारण-कारण 
द्रव्यों का-संयोग माना जाता है, एकमात्र कारणद्रव्य में संयोग की संभावना 
नहीं होसकती है, श्रतः कारणद्रव्य का अनेक होना आवश्यक है । 

कतिपय विचारक यह कल्पना करसकते हैं, कि उत्पन्न कार्यंद्रव्य कारणद्रव्यों 
का समू हमात्र है, कोई अतिरिक्त इकाई वह नहीं है । इसलिए कायं भी अनेकरूप 
रहो, क्‍या हानि है ? इस भ्रम को दूर करने के लिये सूत्रकार ने 'द्रव्यम्‌' इस एक- 
वचनान्त पद से कार्यंद्रव्य के एक होने का निर्देश किया है। झ्राचा ये यह स्पष्ट 
करना चाहता है, कि अनेक कारणरूप अ्रवयव-द्रव्यों से मिलकर जो काय॑ उत्पन्न 
होता है, वह एक अतिरिक्त इकाई है, उसीको प्रस्तुत शास्त्र में 'अवयवी” नाम 
से बताया गया है । अनेक कारणद्रव्य अवयवों से उत्पन्न कार्यंद्रव्य अवयवी उनसे 
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भिन्‍न है। इसी भ्राधार पर कारण-कार्य अ्रथवा अवयव-अ्रवयवी का सम्बन्ध 'सम- 
याय' माना गया है। इसके अनुसार द्रव्यों का 'एकद्रव्यारम्भकत्व” साधम्य॑ स्पष्ट 
होता है। 

यदि कार्य द्रव्य को एक अवयवीरूप नहीं माना जाता, तो लोकव्यवहार 
सिद्ध न होसकेगा, यह बड़ी हानि है। लोक में किसी एक वस्तु के लाने-लेजांने, 
उठाने-खींचने झादि का व्यवहार अवयवी' के आधार पर संभव है। घट को 
किनारा पकड़कर उठा लेते हैं, चादर को कोना पकड़कर खींच लेजाते हैं, यह 
सब उस वस्तु के एक भ्रवयवीरूप होने से होपाता है। यदि वह वस्तु एकरूप न 
हो, तो घट या पट का वह अंश ही हाथ में पकड़ा रहजाना चाहिये, जो दबाया 
हुआ है, शेष वहीं छूटजाना चाहिए, पर ऐसा नहीं होता। सूत्रकार ने 'द्रव्यम्‌' 
एकवचन कहकर इसी 'अवयवी' के अस्तित्व का संकेत किया है, श्रौर बताया है, 
कि यह अपने रूप में एक स्वतन्त्र इकाई है ॥२३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे द्वव्यों का काय॑ द्रव्य, और गुणों का गुण है; 
क्या वैसे ही कर्मों का कार्य कर्म होता है ? झ्राचार्य ने कहा-- 

गुणवेधर्म्यन्न कर्मणां कर्म! ॥२४॥ 

[गुणवैधर्म्यात्‌ | गुणों के वैधम्यं से [न] नहीं [कर्मणां] कर्मों का [कम] 
कर्म (कार्य) । 

सूत्र में 'कर्ंणाम्‌' पद बहुवचनान्त है। बहुत-से कर्मो का भी कार्य कर्म नहीं 
होता; क्योंकि ग्रुणों के साथ इस विषय में कर्मों का वैधम्यं है। सूत्र में गुण” पद 
द्रव्य का भी उपलक्षण है। द्वव्य और गुणों में यह बात देखी जाती है, कि अनेक 
द्रव्य मिलकर एक द्रव्य को उत्पन्न करते हैं, जैसा गतसूत्र में बताया गया है। 
गुणों में भी यह देखा जाता है, कि कभी अनेक गुण मिलकर एक गुण को उत्पन्न 
करते हैं; जैसे तन्तुओं के अ्रनेक रूप हरित नील पीत आदि पढ़ में चित्ररूप' 
को उत्पन्न करते हैं। अनेकों से एक काये का उत्पन्न होना द्रव्ये और गुण का 


१. अज्ञातकत्तु क प्राचीन भाष्य में यह 'कर्म” पद पढठित नहीं है। छूत्रपाठ सें 
विपयंय भी है। प्रस्तुत सूत्र संख्या २२ पर है, संख्या २३ पर गतसूत्र है। 
संख्या २४ पर “तथा गुणाः' सूत्र है, जो श्रन्य व्यास्याश्रों में उपलब्ध नहीं 
है। चद्धानन्दीय ब्यासया में दोनों सूत्रों का पाठ उक्त भाष्यानुसार है; 
परन्तु 'तथा गुणा: सूत्र इसमें नहीं है। 

२. चित्ररस की कल्पना झाचायों ने नहीं की है। पर विचारणीय है, भप्रनुभव में 
ऐसा झाता है । 
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साधर्म्य है; परन्तु कर्म का इन दोनों से इस विषय में वैवर्म्य है; अतः: द्रव्य और 
गुणों की तरह अनेक कर्म मिलकर किसी एक कार्य को उत्पन्न कर दें; यह संभव 
नहीं । 
'कर्म कर्मसाध्यं न विद्यतीं! [१॥१।११] सूत्र में कोई कर्म किसी कर्म का 
असमंवायिकारण नहीं होता, यह बताया गया है। संभावना कीजासकती है, 
कि कोई .एक कमं अन्य कर्म का कारण न रहे; पर कदाचित्‌ ऐसा हो, कि 
अनेक कर्म मिलकर किसी कर्म को उत्पन्न कर सकें । प्रस्तुत सूत्र में सूत्रकार ने 
बताया, कि ऐसा भी संभव नहीं । एक कर्म हो अथवा अनेक, उनमें कर्मजन- 
कता व कमंजन्यता की क्षमता नहीं । इन दोनों सूत्रों में श्र्थ की यही विशेषता 
है। व्याख्याकारों ने ऐसा भी कह है, कि वहां कर्म के प्रति कर्मंजनकता का 
निषेध है, यहां कर्म जन्यता का | श्रथवा यह्‌ समझ लिया जाय, कि अधिक स्पष्ट 
करने की भावना से उसी अर्थ को यहां दुहरा दिया गया है । 
जब किसी कार्य के प्रति द्रव्य, गुण, कर्म की कारणता का उल्लेख किया 
जाता है, तब इस बात का सदा ध्यान रखना चाहिये, कि द्रव्य वहां केवल सम- 
वायिकारण होता है, गुण और कर्म श्रसमवायिकारण । कार्यो के जो अन्य कारण 
समवायि-श्रसमवायिकारणता की परिभाषा में नहीं आते, वे निमित्तकारण कहे 
जाते हैं । जैसे दो परमाणुओं से दृच्णुक उत्पन्न होता है, इसमें द्थरणुक के सम- 
वायिकारण परमाणु हैं, परमाणु ओों का संयोग असमवायिका रण है; कार्य मात्र में 
काल, दिशा, आकाश, ईइवरेच्छा अ्रथवा कर्त्ता की इच्छा (भावना) आदि भी 
कारण माने जाते हैं। द्वणुक कार्य के प्रति ये सब निमित्तकारण हैं । दो पर- 
माणुओ्रों का संयोग कर्म जन्य होगा, दृचणुक के प्रति वह कर्म निमित्तकारण है । 

इसीप्रकार पट कार्य के प्रति तन्चु समवायिकारण है, तन्तुओं का परस्पर 
संयोग अस्मवायिकारण; आकाश, काल, दिशा, तन्तुवाय की भावना, प्रयत्न, 
तुरी-तन्तु संयोग, संयोग का जनक कर्म सब निमित्तकारण हैं । इसप्रकार के द्रव्य 
गुण, कर्म के परस्पर कार्य-कारणभाव का वैशेषिकशास्त्र के प्रत्येक अध्ययनार्थी 
को सदा ध्यान रखना चाहिये; अन्यथा याथार्थ्य से विचलित होजाने की संभा- 
वना बनी रहती है ॥२४।॥ 

शिष्यों की जिज्ञासा पर सूत्रकार ने बताया--क्रतिपय गुण ऐसे हैं, जो 
अंनेक द्रव्यों द्वारा मिलकर उत्पन्न किये जाते हैं। सृत्रकार ने कहा-- 

द्वित्वप्रभूतय: संख्या: पृथक्त्वुसंयो गविभागाइच ' ॥॥२५॥ 
१. चढन्द्रानन्दीय व्याख्या में 'पृथक्त्वं! पाठ है। 
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[द्वित्वप्रभूतय: ] दो आदि [संख्याः] गिनतियां [पृथक्त्वसंयोगविभागाः ] 
पृथकत्व, संयोग, विभाग [च] और। 

सूत्र का 'प्रभूति' पद दो संख्या से लगाकर आगे बढ़ती हुई समस्त संख्याओं 
का संग्रह करता है। एक संख्या को छोड़कर शेष दो आदि संख्या और पृथक्त्व, 
संग्रोग, विभाग इनमें से प्रत्येक गुण अपने अ्रस्तित्व के अवसर पर अनेक द्रव्यों 
में समवेत रहता है । तात्पयं यह, कि उक्त प्रत्येक गण का समवायिकारण अनेक 
द्रव्य होते हैं । | 

गतसूत्रों में यह बताया गया, कि अनेक द्रव्यों से एक द्रव्य, और अनेक गुणों 
से एक गुण उत्पन्न होता है। प्रस्तुत सूत्र में बताया, अनेक द्रव्यों से मिलकर 
एक गुण उत्पन्न होता है। इसप्रकार कतिपय गुणों का साधरम्य 'अनेकद्रव्या- 
रम्यत्व' है । इन ग्रुणों के समवायिकारण अनेक द्रव्य होते हैं। पहले द्वित्व 
संख्या है । दो संख्या किन्‍्हीं दो द्रव्यों में संभव है, तीन संख्या तीन में और चार 
चार में। इसीप्रकार शत, सहस्र, लक्ष, कोटि अबु द आदि संख्या उतने द्रव्यों 
में होनी संभव हैं। संख्या एक है-दो, पर उसके समवायिकारण अपनी भिन्‍न 
इकाईयों के साथ द्रव्य दो हैं। संख्या एक है-चार, उसके समवायिकारण उतने 
ही भिन्‍न द्रव्य हैं। तात्पय॑ हुआ-अनेक द्रव्यों ने मिलकर किसी दो आदि एक 
संख्या को उत्पन्न किया है। 

पृथक्त्व गुण भी ऐसा ही है। एक घट दूसरे से पृथक है, ऐसा व्यवहार जब 
हम करते हैं, उससे स्पष्ट होतां है, कि यह पृथकक्‍्त्व गुण एक-दूसरे से अलग हुए 
अनेक द्रव्यों में संभव होसकता है । इसप्रकार पृथक्त्व अपने अस्तित्व में तभी 
आता है, जब अनेक द्रव्य उसके आधार (समवायिकारण ) माने जायें । एक संयोग 
सदा दो द्रव्यों में समवेत रहता है, इसीप्रकार विभाग भी। फलतः यह प्रत्येक 
गुण अनेक द्रव्याश्रित रहता है; भ्रथवा यह कहिये, कि अनेक द्रव्य मिलकर द्वित्व 
संख्या आदि गुणों को उत्पन्न करते हैं । ये गुण व्यासज्यवृत्ति कहेजाते हैं, जो 
अनेक मिलित द्रव्यों में उत्पन्न होते हैं ॥२५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे द्रव्य अथवा कतिपय गुण व्यासज्यवृत्ति हैं, 
क्या कर्म भी ऐसे होते हैं ? श्राचा्यं समाधान करता है-- 

अ्रसमवायात्‌ सामान्यकार्य' कम॑ न विद्यते ॥२६॥। 
[असमवायात्‌ ] समवाय्र न होने से [सामान्यकार्य ] सामान्‍्य-अनेक द्रव्यों 


१. भ्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्याख्या के सूत्रपाठ में 'सामान्य' पद नहीं है। चल्ा- 
ननन्‍्दीय व्याण्या में सामान्य कर्म कार्य! पाठ है । 


४८ वेशेषिकदर्शन म्‌ [ श्थम 


का एक-कार्य [कर्म ] कर्म कर्म [न] नहीं [विद्यते | जाना जाता । 
अनेक द्रव्यों का एक कम कार्य कभी नहीं देखा गया; क्योंकि कोई एक कर्म 
अनेक द्रव्यों में-चाहे वे दो हों या दो से अधिक-कभी समवेत नहीं रहता । कोई 
क्रिया (कर्म) जब उत्पन्न होती है, वह केवल एक द्रव्य में होती है; एक क्रिया 
का पअनेक द्रव्यों में समवेत होना संभव नहीं। क्रिया जिस द्रव्य में होगी, वही 
एकमात्र द्रव्य उस क्रिया का समवायिकारण है । एक क्रिया का एक द्रव्य सम- 
वायिकारण होने से अनेक द्रव्यों में उसका समवाय होना संभव नहीं । इसलिये 
कोई एक कम ग्नेक द्रव्यों से आरब्ध नहीं माना जाता। अतएवं कतिपय गुणों 
एवं द्रव्यों का जो साधम्यं 'अनेकद्रव्यारम्यत्व' बताया, वह उनके साथ कर्मों का 
वैधम्यं है। एक कर्म एक द्रव्य में आश्चित रहता है; कर्म का ऐसा स्वरूप सूत्र- 
कार ने गतसूत्र [ १ १। १७] में बत।या है ॥२६॥ 
प्रसंगवश सूत्रकार ने बताया--यद्यपि कर्म अनेकों का कार्य नहीं होता, पर 
द्रव्य अनेकों का कार्य होता है। सूत्रकार ने कहा-- 
संयोगानां द्रव्यम्‌ ॥२७॥ 
[संयोगानाम्‌ ] दो अथवा बहुत-से संयोगों का [ द्रव्यम्‌ ] द्रव्य (एक कार्य 
होता है) । 
गत सूत्रों [१। १। १८, २३] में यह बताया गया है, कि एक द्रव्य के सम- 
वायिकारण अनेक द्रव्य होते हैं। एक अवयवीरूप कार्यंद्रव्य अपने अनेक अवयव- 
रूप कारणों में समवायसम्बन्ध से उत्पन्न होता अथवा आत्मलाभ करता है । वे 
अनेक कारणद्रव्य-प्रवयव कार्यद्रव्य-एक अवयवी-के समवायिकारण हैं। उस 
द्रव्य का असमवायिकारण उन अवयवबों का संयोग है। अनेक अ्वयवों के परस्पर 
संयोग भी अनेक होंगे; वे संयोग एक अवयवी द्रव्य के आरम्भक होते हैं। यदि 
कोई अवयवी केवल दो अवयवों में समवेत हुआ आत्मलाभ करता है, तो वहां एक 
संयोग द्रव्य का आारम्भक है, जैसे दचरणुक में । पर अस्यत्र कार्यंद्रव्य में कहीं ऐसा 
संभव न होगा, जहां उसके आरम्भक संयोग दो या दो से श्रधिक न हों । हृच्णुक 
के अतिरिक्त अन्य समस्त कायंद्रव्य एक अवयवी का आरम्भ अनेक संयोगों से 
होता है। फलतः अनेक संयोग एक अवयवीद्रव्य के आरम्भक होते हैं ।॥२७॥ 
शिष्य जिज्ञासा करना है, जैसे अनेक संयोग-गुण एक द्रव्य को उत्पन्न करते 
हैं, ऐसे ही अनेक गुण क्या एक गुण को उत्पन्न करते हैं ? सूत्रकार ने बताया-- 
रूपाणां रूपम्‌ ॥२८॥ 


[छूपाणाम्‌ ] अ्रनेक रूप गुणों का [रूपम्‌ ] एक रूप गुण (कार्य होता है) । 


आान्हिक ] प्रथमो5ध्याय : ड& 


सूत्र के 'हूप' पद अन्य कतिपय ग्रुणों के उपलक्षण हैं। गत सूत्र में बताया 
गया, अनेक अवयव-कारण गत संयोग एक अवयवी-द्रव्य के आरम्भक होते 
हैं। अ्रवयव कार्यद्रव्य के समवायिकारण हैं, और अवयवों के संयोग असमवायि- 
कारण । काय्ंद्रव्य में जो रूपादि गुण उत्पन्न होते हें उनका समवायिकारण वह 
कार्य द्रव्य है, और असमवायिकारण हैं--अवयवों के रूपादि ग्रुण । अवयव जितने 
हैं, उनमें रूपादि ग्रुग भी उतने ही होंगे । यदि कोई पट दस तन्‍्तुओं से बनाया 
जाना है, प्रत्येक तन्‍्तु में ्रपना एक रूप होगा; दस तन्‍्तुओं में दस रूप, यद्यपि 
वे सब समानजातीय हैं--श्वेत, नील या पीत आदि। दस तस्तुझों से उत्पन्न 
होने वाले एक पट में अपने कारणों के समान एक श्वेत आदि रूप होगा। पट का 
यह एक इ्वेत-रूप दस तन्‍्वुओं के दस इवेत रूपों से आरम्भ हुआ है । दस तन्तुओं 
के दस इ्वेतरूप असमवायिकारण हैं--एक पट के एक इवेत रूप के। इस- 
प्रकार अनेक रूपों का कार्य एक रूप होता हैं--रूपाणां रूपम्‌' यह निश्चित 


हुआ । 
सूत्र के 'रूप' पदों से रस, गन्ध आदि उन सब गुणों का संग्रह होजाता है, 
जिनके असमवायिकारण गुण अनेक द्रव्यों में निष्ठित रहते हैं । रसाश्नय द्रव्य 
एक मोदक अनेक अवयवों से बना है, उन अवयवों में स्थित अनेक रस-ग्रुण मोदक 
में एक रस के असमवायिकारण रहते हैं। इसीप्रकार गन्ध का आश्रय पुष्प अनेक 
अवयवों से मिलकर बना है । उन अ्वयवों के अनेक गनन्‍्ध पुष्पवर्ती एक गन्ध 
के श्रसमवायिकारण होते हैं। इसप्रकार जिन अनेकात्मक गुणों से एक ग्रुण की 
उत्पत्ति होती है, उनकी सूची यह है--रस, गन्ध, स्प्श॑, स्नेह, 'सांसिद्धिकद्रवत्व, 
एकत्व, एकपृथक्त्व, परिमाण, वेग, स्थितिस्थापक, गुरुत्व । 

'रूप' गुण सूत्र में साक्षात्‌ पठित है। इसप्रकार कार्य द्रव्य के समवायिकारण 
भ्रवयवों में विद्यमान अनेक रूपादि गुण, उन अवयवों से उत्पन्त एक कांद्रव्य 
में एक रूपादि गुण के भ्रारम्भक होते हैं। इससे यह स्पष्ट होजाता-है, कि अनेक 
झवयवगत रूपादि का एक अवयविगत रूपादि कार्य होता है ॥२८॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--जैसे भ्रनेक गुणों का एक गुण काये होता है; 
वैसे क्‍या भ्रनेक गुणों का एक कार्य कम भी होता है ? सूत्रकार ने बताया-८ 

गुरुत्व प्रयत्नसंयो गाना मुत्क्षेपणम्‌ ॥२६॥। 
[गुरुत्वप्रयत्वसंयोगानाम्‌ ] गुरुत्व, श्रयत्न, संयोग इन सब गुणों का [ उत्क्षे- 
पणम्‌ ] उत्क्षेपण कम (एक कार्य होता है) । 

“उत्क्षेपण” एक कम है। यह गुरुत्व, प्रयत्न, 
इन गुणों के मिलित सहयोग से उत्ललेपण कर्म होपाता है। 


संयोग इन गुणों का काये है। 


भ्रू० वशेषिकदर्शन म्‌ [प्रथम 


देवदत्त ने पाषाण आदि भारी वस्तु को प्रयत्नपृवंक फेंका । पापाण आदि 
जो वस्तु फेंकी गई, उत्क्षेपण (फेंकने) में उस वस्तु का गुरुत्व कारण है, क्योंकि 
गुरुत्वहीन वस्तु का फेंकाजाना संभव नहीं होता । देवदत्त का प्रयत्न भी इसमें 
कारण है, क्योंकि प्रयत्न के विना यह कार्य संभव न होगा । प्रयत्न वाले देवदत्त के 
हाथ | प्रयत्तवदात्मसंयुक्तहस्त ] का उत्क्षेप्य पाषाण के साथ संयोग होना आव- 
इयक है, श्रन्यथा पाषाण का उत्क्षेपण ही न होगा । फलतः पापाण आदि किसी 
वस्तु के उत्क्षेपण कर्म में-उत्क्षेप्य वस्तु का 'गुरुत्व', उत्क्षेपक व्यक्ति का 
'प्रयत्न', और उत्क्षेप्य-उत्क्षेपक का परस्पर 'संयोग-ये तीनों गुण कारण होते हैं । 
इसलिये इन अनेक गुणों का एक कार्य 'उत्क्षेपण' कम होता है । सूत्र के 'उत्क्षेपण' 
पद से 'अवक्षेपण' आदि कर्मों का आकलन होजाता है ॥२६॥। 
शिष्य जिज्ञासा करता है, द्रव्यों का कार्य बताया; ग्रुणों का कार्य बताया; 
परन्तु कर्मों का कार्य नहीं वताया। क्या कर्मो का कभी कोई कार्य होत्ता ही 
नहीं ? आचार्य ने विचारा, शिष्य पिछला पाठ भूल-से गये हैं; स्मरण कराते हुए 
बताया-- 
संयोगविभागाइच' कर्मणाम्‌ ३ ०॥। 


[संयोगविभागाः ] संयोग, विभाग [च] और [करमंणाम्‌ ] कर्मों के (कार्य 
हैं) । 

ऐसा नहीं है, कि कर्मों का कोई कार्य न हो। गत सूत्र [१॥१।२०] में 
यह पाठ पढ़ा दिया गया है, कि संयोग, विभाग और देग का कारण कर्म 
होता है | संयोग, विभाग, वेग ये कर्म के कार्य हैं। प्रस्तुत सूत्र में 'च' पद से 
वेग का ग्रहण कर लेना चाहिये । संयोगादि कार्य के रहते कम॑ के कार्य की 
नितान्‍्त दरिद्रता नहीं है ॥३०॥ 

सृत्रकार प्रकृत विषय का निर्गेमनन करता है--- 

कारणपसामान्ये द्रव्यकमणां कर्माकारणमुक्तम्‌ः ॥। ३ १॥। 

[कारणसामान्ये |] साधारणरूप से कारण बताये जाने वाले प्रकरण में 

[द्रव्यकर् णाम्‌ ] द्रव्य और कर्मों का [कर्म ] कम को [अकारणम्‌ ] श्रकारण 


१. श्रज्ञातकत्त्‌ क आचीन भाष्य तथा चल्द्रानन्दीय व्याख्या में “च” पद नहीं है । 
श्रन्य व्याख्याकारों ने 'च' पद को यहां “वेग” गुण संग्राहक साना है । इस 
विषय में गत सूत्र [ ११२० ] पर दीगई टिप्पणी द्रष्टव्य है । 

२. चस्ध्रानन्दीय व्याख्या में 'इति' पद अ्रधिक है। 


आान्हिक ] प्रथमोष्ण्याय : ध१ 


[उक्तम्‌ ] कहा गया है। 

गत सूत्रों में जहां द्रव्यादि पदार्थों के कार्य-कारणभाव का वर्णन किया 
है, वहां यह नहीं बताया, कि कर्म किसीका कारण नहीं होता । वहां केवल 
इतना कहा है, कि कर्म द्रव्य और कर का कारण नहीं होता। कतिपय गुणों 
का कारण तो वह होता ही है । फलत: इसप्रकार के विरोध का कोई अवकाश 
नहीं रहता, कि पहले [१।१॥११,२१,२४] कर्म को अकारण कहा है, और 
यहां [१।१९।३०] कारण बताया जांरहा है । सूत्रकार ने स्मरण कराया- 
केवल द्रव्य और कमं के प्रति कर्म की अभ्रकारणता है, वह संयोग झादि का 
कारण तो होता ही है ॥३१॥ 

इति वेशेषिकविद्योदयभाष्ये प्रथमाध्यायस्य 
प्रथममाह्नि कम्‌ । 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयमात्निकम्‌ 

गत आह्िक में द्रव्य, ग्रुण, कर्म तीन पदार्थों का विवरण प्रस्तुत किया 
गया। यह भी बताया गया, कि इनमें कौन किसका समवायिकारण और असम- 
वायिकारण है। परन्तु पदार्थों के कार्य-कारणभाव सम्बन्ध का निरूपण किये 
विना किसीको कारण और किसीको कार्य बताये जाने की बात अधूरी रहजाती 
है। आचार्य ने इस विषय में बताया--- 

कारणाभावात्कार्याभाव: ॥१॥ (३२) 

[कारणाभावात्‌ | कारण के अभाव से [कार्याभावः] कार्य का भ्रभाव 
(होता है) । 

कौन किसका कार्य और कौन किसका कारण है, इसकी परख के लिये यह 
कसौटी है--जिसके रहने पर ही जो होता है, उनमें होने वाली वस्तु कार्ये और 
दूसरी कारण है। इस व्यवस्था के अनुसार यह आवश्यक है, कि कार्य के आत्म- 
लाभ से पूर्व कारण का अस्तित्व हो । क्योंकि कारण की विद्यमानता में कार्ये 
उत्पन्न होपाता है। फलतः कारण वह पदार्थ है, जिसका आगे परिवत्तेन होना 


१. श्रज्ञातकरत्तक प्राचीन भाष्य में इस सूत्र श्र भ्रगले सूत्र का पाठ तथा 
इनकी व्याख्या प्रथम श्राह्विक के 'उभयथा गुणा: इस सूत्र के श्ागे दिये 
गये हैं । मुद्रित पुस्तक में यहां केवल सूत्रों का मूल पाठ छपा है । 
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है । परिवत्तेन किसी सद्वस्तु का संभव है, इस कारण परिवर्त्तन के लिये उस वस्तु 
का पहले विद्यमान होना अत्यावश्यक है । इसीलिये सूत्रकार ने बताया, कार्य उस 
समय तक अस्तित्व में नहीं आसकता, जब तक कारण विद्यमान न हो । 
प्रत्येक कार्य के कारण अनेक होते हैं । कोई समवायिकारण है, कोई असमवा- 
यिकारण और कोई निमित्तकारण । उदाहरण के लिये एक कार्य पट लीजिये, पट 
के समवायिकारण तल्तु हैं, असमवायिकारण तन्‍्तुओं के परस्पर संयोग हैं, शेष सब 
तुरी वेमा तन्तुवाय आदि निमित्तकारण हैं । इन कारणों में से किसीका भ्रभाव 
रहेगा, अ्रविद्यमानता होगी, तो पट बनना संभव न होगा । इसलिये वह प्रत्येक 
वस्तु पट का कारण है, जिसके विना पट का बनना संभव न हो । यह व्यवस्था 
वस्तुओं के पारस्परिक कार्य-कारणभाव सम्बन्ध को प्रमाणित करती है । 
शास्त्रमें पदार्थों के तत्त्वज्ञान को नि:श्र यस का कारण बताया। निःश्र यस 
है--सांसारिक दु:खों से छुटकारा होजाना । इसका तात्पर्य हुआ, संसार में जन्म 
लेकर दु:खादि प्राप्ति का कारण मभिथ्याज्ञान है । जबतक हम संसार में 
दुःखों का अनुभव करते हैं, समकना चाहिए, इसका कारण भिथ्याज्ञान विद्यमान 
है। इसप्रकार सांसारिक दुःख और मिथ्याज्ञान का परस्पर कार्य-कारणभाव 
सम्बन्ध ज्ञात होता है। इसी आधार पर दु:ख से छुटकारा पाने की अभिलाषा 
वाला व्यक्ति दुःख के कारणभूत मिथ्याज्ञान को दूर हटाने के लिये प्रयत्नशील 
होता है । इस दृष्टि से कार्य -कारणभाव सम्बन्ध की व्यवस्था का वस्तुओं में होना 
और हमारे लिये उसका समभना अत्यावश्यक है । 
अज्ञातकत्तुं क प्राचीन भाष्य में इस सूत्र की व्याख्या है--समवायिकारण 
असमवायिकारण के नाश से कार्यद्रव्य का नाग होता है। समवायी-अ्रसमवायी- 
निमित्त इन तीनों में से किसी एक दो या तीनों के नाश से तथा गुणान्तर की 
उत्पत्ति से गुण का नाश होता है । समवायिकारण के नाश तथा संयोग की उत्पत्ति 
से कर्म का नाश होजाता है। अ्रथवा द्रव्यविनाश का कारण सर्वेत्र अवयवसंयोग- 
नाश को समभना चाहिए ॥ १॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे कारण के अ्रभाव में कार्य आत्मलाभ नहीं कर- 
सकता; ऐसे ही क्या यह संभव है, कि कार्य के अभाव में कारण का अभाव रहे ? 
आचाये ने समाधान किया-- 
नतु कार्याभावात्कारणाभाव: ॥२॥ (३३) 
[न] नहीं [तु] तो [कार्याभावात्‌] कार्य के अभाव से [कारणाभावः] 
कारण का अभाव । 
कार्य के अभाव से कारण का अभाव नहीं होता । किन्हीं पदार्थों के कार्य- 
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कारणसम्बन्ध के लिये यह श्रावश्यक बताया, कि प्रत्येक कार्यं-वस्तु की उत्पत्ति से 
पहले उसके कारणों का अस्तित्व अपेक्षित रहता है । यदि कारणवस्तु का अस्तित्व 
न होगा, तो कार्य का होना असंभव है । पुत्रादि सन्‍तति का होना तभी संभव 
है, जब पति-पत्नी का अस्तित्व प्रथम रहे । मान लीजिए किन्हीं दम्पति की यदि 
सन्‍्तति नहीं होती, तो पुत्रादि न होने से दम्पति के अस्तित्व को कोई भय नहीं 
है, उनका अस्तित्व तो बना ही रहेग। | इसलिये ऐसा नहों है, कि कार्य के न होने 
या न रहने पर कारण का अभाव होजाये । 

शंका कीजासकती है--कोई वस्तु कारण तभी कहीजासकती है, जब वह 
किसी कार्य को उत्पन्न करदेती है। तब कार्य के न होने पर किसी वस्तु को 
कारण कैसे माना जायगा ? इसलिये यह क्‍यों संभव नहीं, कि कार्य के भ्रभाव में 


कारण का भी अभाव रहता है । 
यह आशंका आपातत: सुरुचिपूर्ण प्रतीत होती है, पर इसमें वास्तविकता 


नहीं है। यह सत्य है, किसी पति-पत्नी के जब तक सनन्‍्तति न हो, तब तक पिता- 
माता आदि पदों से उनका व्यवहार नहीं होता, पर इससे उनके अस्तित्व में कोई 
बाधा नहीं आती, भले वह माता-पिता न कहलायें । पर यह सर्वथा एक गौण 
बात है, उनमें सन्‍्तति की संभावना होने से वैसा व्यवहार होना अ्रयथार्थ नहीं है । 
कारणतत्त्वों में कार्योत्पाद की क्षमता बराबर रहती है; कारणवैकल्य से कहीं 
कार्य उत्पन्न न हो, यह अलग बात है; पर कार्योत्पाद से पूर्व कारणतत्त्वों में 
कारणपद का व्यवहार असंगत नहीं है। तन्तुओं में पट के उत्पन्न करने की क्षमता 
है, इस वास्तविकता को पट की उत्पत्ति से पहले भी जाना जाता है । यदि ऐसा 
न जाना जाय, तो पट की उत्पत्ति के लिए तन्तुओं का ग्रहण न हो । किसी कार्ये 
के लिये किन्हीं नियत वस्तुग्रों का उपादान होने से यह प्रमाणित होता है, कि कार्य 
की उत्पत्ति होने से पहले हम उन्हें किसी कार्य का कारण समभते व कहते हैं; 
उसमें किसी तरह की कोई असंगति नहीं होती । फलतः कार्य-कारणभावसम्बन्ध 
में यह व्यवस्था है, कि कारण वस्तु के न होने पर कार्य का होना संभव नहीं; 
इसके विपरीत यह कभी नहीं हाता, कि कार्य के न होने पर कारण न रहे। 
कार्योत्पत्ति के लिये कारणसामग्री का नियतपूर्ववर्ती होना, और कारणवैकल्य 
का अभाव होना आवश्यक है। इसी आधार पर वस्तुओं व धर्मों का परस्पर काये- 
कारणभाव व्यवस्थित होता है। 

अज्ञातकत्त क भाष्य में इस सूत्र का अर्थ किया है-कार्यद्रव्य का नाश कारण- 
द्रव्य के नाश में हेतु नहीं होता; क्‍योंकि पट कार्य का नाश हो जाने पर तन्‍्तु- 
कारणों की उपलब्धि होती रहती हैं। 
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प्रत्येक प्राणी चाहता है, उसके समस्त दुःखों का अ्रभाव होजाय | दुःखों के 
अभाव होने का कारण क्या है ? तत्त्वज्ञान । तत्त्वज्ञान हमें क्‍यों नहीं होरहा ? 
मिथ्याज्ञान के बने रहने के कारण । मिथ्याज्ञान का कारण क्या है ” राग, द्व प, 
मोह आदि दोषों में लिप्त रहना। इन दोषों का कारण क्या है ? हमारी शुभा- 
शुभ प्रवृत्तियां; शुभप्रवृत्तियां पुण्यात्मिका हैं, जो हमें धर्म की ओर लेजाती हैं; 
अशुभ प्रवृत्तियां पापात्मिका हैं, जो हमें धर्म की ओर प्र रित करती हैं । इन प्रवु- 
त्तियों का कारण क्‍या है ? जन्मरूप में हमारा किसी देह के साथ सम्बन्ध होना । 
जब कोई दु:खों से बचने की अ्रभिलाषा रखनेवाला व्यक्ति कार्य-कारणभाव- 
सम्बन्ध की इस परम्परा को समभ लेता है, तब वह तत्त्वज्ञान प्राप्त करने के 
लिये प्रयत्ततील होजाता है। शास्त्रद्वारा प्रतिपाद्य तत्त्वज्ञान के लिये मुमक्षु- 
जनों की प्रवृत्ति को उक्त प्रकार से उद्बोधित करना इस द्विसूत्री प्रकरण का 
अन्तहित प्रयोजन समभना चाहिए ॥२॥ 
प्रथम उदिष्ट द्रव्यादि छह पदार्थों में से द्रव्य, गुण, कर्म इन तीन पदार्थों के 
लक्षण आदि विश्येषताश्रों का विवरण गत प्रसंगों में प्रस्तुत किया गया । अब क्रम- 
प्राप्त सामान्य का लक्षण सूत्रकार ने बताया-- 
सामान्य विशेष इति बुद्ध यपेक्षम्‌ ॥३।॥। (३४) 
[सामान्य ] सामान्य (है) [विशेषः] विशेष [इति] ऐसा [वुद्धचपेक्षम्‌ ] 
बुद्धि की अपेक्षा से । 
सूत्र में बुद्धि पद का अर्थ ज्ञान है। जिन अनेक पदार्थों में समान-जैसा 
ज्ञान होता है, वह ज्ञान उन पदार्थों में एक 'सामान्य' नामक धम्ं का बोध कराता 
है। ऐसा सामान्य उस समय “विशेष कहा जाता है, जब उसका आधार-क्षेत्र विस्तृत 
क्षेत्र से हटकर सीमित रहता है । इसी आ्राधार पर सामान्य दो प्रकार का है-- 
पर और अपर । अधिकदेशवृत्ति सामान्य 'पर' और अल्पदेशवृत्ति अपर' है। 
पहला 'सामान्य' है, और दूसरा “विशेष! । 
सर्वाधिकदेशवृत्ति सामान्य केवल एक है---सत्ता सामान्य । यह द्रव्य, गुण 
कर्म तीनों में रहता है । द्रव्य, गुण, कर्म तीनों में 'सत्‌ बुद्धि समानरूप से देखी 
जाती है। तीनों में समानरूप से 'सत बुद्धि का होना उनमें सत्ता-सामान्य के 
होने का बोधक है। यह सामान्य कभी विशेष नहीं कहलाता, क्‍योंकि इससे 
अधिक क्षंत्र अन्य किसी सामान्य क। नहीं है । इसकी अपेक्षा अल्पदेशवृत्ति सामान्य 
द्रव्यत्व, गुणत्व, कमत्व, हैं। ये सामान्य यथाक्रम समस्त द्रव्यों, गुणों और कर्मों 
में रहते हैं । समस्त द्रव्यों में समानवुद्धि का जनक होने से 'द्रव्यत्व” सामान्‍य हैं, 
पर 'सत्ता' के समान यह गरुण-कर्मो में नहीं रहता, गुण-कर्मो से व्यावृत्त है, हटा 
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हुआ है, इसीकारण सत्ता की अपेक्षा अल्पदेशवृत्ति हैं; तब इसका नाम विशेष' 
होजाता है । इसप्रकार द्रव्यत्व 'सामान्य-विशेष' है । ऐसे ही युणत्व श्नौर कर्म त्व 
भी सामान्य-विशेष' हैं । 

इस विवरण के अनुसार 'सत्ता' केवल 'पर-सामान्य' है। द्रव्यत्व आ्रादि तीनों 
सामान्य 'प्र-अश्रपर' दोनों हैं । सत्ता की अपेक्षा द्रव्यत्व अपर-सामान्‍्य है; पृथि- 
वीत्व, जलत्व आदि की अपेक्षा 'पर' है। इसीप्रकार गुणत्व और कर्मत्व सत्ता 
की अपेक्षा अपर-सामान्य है; और गन्धत्व, रसत्व आदि एवं उत्क्ष पणत्व, अपक्ष - 
पणत्व आदि की अपेक्षा 'पर' है । सामान्य को दार्शनिक व्यवहार में 'जाति' कहा 
जाता है। 

सामान्य लक्षण केवल 'बुद्धि' है, चाहे वह सामान्यरूप में कहा जाय अथवा 
विशेषरूप में । सूत्र के बुद्धपेक्षम्‌ पद का अर्थ है--बुद्धि है अपेक्षा-लक्षण-चिह्न 
जिसका, ऐसा 'सामान्य' होता है । अनेक में एक बुद्धि ही 'सामान्य' का बोधक 
है । पृथिवी आदि अनेक में 'द्रव्य है! यह एक बुद्धि है। द्रव्य हैं' यह बुद्धि सामान्य 
है । इसीको जब कहाजाता है--े गुण नहीं हैं, कम नहीं हैं, तब यह बुद्धि विशेष 
का बोधक है | इसीको अन्य शब्दों में कहा जाता है-अनुवृत्त बुद्धि सामान्य 
और व्यावृत्तबुद्धि 'विशेष'का प्रयोजक है । एक ही 'द्रव्यत्व' धर्म समस्त द्रव्यों 
में समानबरुद्धि का प्रयोजक हैं, और वही धर्म द्रव्यों को गुणादि से हटाकर पृथक्‌ 
रखता है। इस रूप में द्रव्यत्व 'सामान्य-विशेष' उभयात्मक जाति है ॥३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, सामान्य दो प्रकार का बताया--पर और अपर । 
क्या कोई सामान्य केवल 'पर' होता है ? और वह कौन-सा है? आचार्य ने 
समाधान किया-- 

भावोनुवृत्तेरेव' हेतुत्वात्‌ सामान्यमेव ॥४॥ (३५) 


[भावः ] सत्ता [अनुवृत्ते:] झनुवृत्ति का [एव] ही [हेतुत्वात्‌ ] हेतु होने 
से [सामान्य ] सामान्य [एव] केवल । 

सत्ता केवल सामान्य भ्र्थात्‌ केवल 'पर-जाति' है क्योंकि वह अनुवृत्ति का 
हेतु होती है, व्यावृत्ति का नहीं । द्रव्य, गुण, कर्म तीनों में सदुवुद्धि समान रूप से 
होती है, इसीलिये 'सत्ता' केवल सामान्‍य अ्रथवा 'पर-जाति' कहीजाती है। 

यदि कोई आशंका करे, कि द्रव्य, गुण, कर्म में समानबुद्धि होने से जैसे 'सत्ता' 
सामान्य है; वैसे द्रव्यादि तीनों को सामान्य, विशेष, समवाय से व्यावृत्त करने 


१. श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचोन भाष्य में सूत्र का पाठ 'भावः' केवल इतना हैं। चन्द्रा- 
नन्‍दीय व्याख्या में 'भावः सामान्यमेव' सूत्रपाठ है । 
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के कारण इसे विशेष भी माना जाना चाहिए? ऐसी आशंका युक्त नहीं है। कारण 
यह है, कि सामान्य, विशेष, समवाय इन पदार्थों में 'जाति' नहीं रहती; जाति- 
केवल द्रव्य, गुण, कर्ण इन तीन पदार्थों में समवेत रहती है । ऐसा कोई जाति- 
रूप धर्म नहीं है, जो छहों पदार्थों में समवेत रहता हो, और जिसकी अ्रवान्तर- 
जाति अथवा अपर-जाति अल्पदेशवृत्ति होने के कारण 'सत्ता' को मानाजाय । 
जिन पदार्थों में जाति समवेत रहती है, उन्हींमें अल्पदेश-अधिकदेशवृत्ति की 
संभावना कीजायगी; क्योंकि जातिरूप घमं, द्रव्य, गुण, कर्म तीन में समवेत रहता 
है; इसलिए अल्पदेश-अ्रधिकदेशवृत्ति क। होना इन्हींमें देखा जायगा | सामान्य, 
विशेष, समवाय में कोई जाति-रूप धर्म समवेत' नहीं रहता; ञ्रतः 'सामान्य- 
विशेष' संज्ञा के लिये उनका उपयोग नहीं किया जासकता । फलतः “सत्ता 
जाति केवल सामान्य है, विशेष नहीं ॥४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, ऐसे सामान्य-धर्मं कौन-से हैं। जिनको 'विशेष' भी 
कहा जाता है ? सूत्रकार आचार्य ने समाघान किया--- 


१. जातिरूप धर्म कहां रहता है श्रौर कहां नहीं, तथा जाति-धर्म कहीं न रहने 
के क्या बाधक कारण हैं; इनका संकलन प्राचीन श्राचार्यो ने एक पद्य में 
इसप्रकार कर दिया है-- 

व्यवतेरभेदस्तुल्यत्व॑ संकरो:&थानवस्थिति: । 

रूपहानि रसंबन्धो जातिबाघकसंग्रह:ः ॥ 
इस पद्य में जाति के बाधक छह कारगों का संकलन है। इनका यथा-फ्रम 
विवरण निम्तप्रकार है-- 

१. व्यक्तेरभेद:--व्यक्ति का एक होना। जो पदार्थ एक व्यक्तिरूप है, श्रपने 
रूप में वही केवल इकाई है, उसमें जातिरूप धर्म नहीं रहेगा, क्योंकि जाति 
भ्रनेक में समान बुद्धि का होना है । जैसे प्राकाश एक व्यक्तिमात्र है, उसमें 
'झ्राकाशत्व” धर्म जातिरूप नहीं होगा, श्राचार्यों ने ऐसे धर्म के लिए 'उपाधि' 
पद का प्रयोग स्वीकार किया है। “आ्राकाशत्व' उपाधि है, जाति नहीं। 

२. तुल्यत्वमू--जो धर्म तुल्य हों, समान देश में रहें, वे भिन्‍न (अ्रलग-प्रलग) 
जाति नंहीं मानी जायेंगी । जैसे---घटत्व, कलशत्व । घट, कलश ये पर्याय- 
वाची पद हैं। एक ही श्र को कहते हैं, इसलिये ये श्रलग जातियां न होंगी, 
ऐसे ही मनुष्यत्व, मानवत्व श्रथवा श्रदवत्व, वाजित्व श्रादि श्रलग-पअ्रलग 
जातियां न होंगी । 

३. संकर :--संकर की परिभाषा श्राचार्यों ने की है---'परस्परात्यन्ताभावसमा- 
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नाधिकरणयोरेकत्र धर्मिणि समावेशः संकरः। तात्पयं है--जिन दो घ्मों 
का परस्पर एक-दूसरे के श्रभाव के साथ सामानाधिकरण्य हो और वे दोनों 
धर्म कहीं ग्रन्य घ्॒मो में एक जगह समाविष्ट दीखें, तो वे दोनों घर्म 'जाति' 
रूप नहीं माने जाते। जैसे--भूतत्व और मूत्तंत्व दो धर्म हैं। भूतत्व श्राकाश 
में है, वहां मूत्तंत्व का भ्रभाव है, भ्र्थात्‌ जहां मूत्तंत्वाभाव है, वहां भूतत्व 
है; मृत्तत्वाभाव के साथ एक जगह भूतत्व का सामानाधिकरण्य होगया; 
इसीप्रकार भूतत्वाभाव के साथ मू त्तत्व का सामानाधिकरण्य मन में है, सन 
भूत नहीं, पर मूत्त है। इन दोनों-'भूतत्व, मूत्तंत्व'-धर्मों का एकत्र पृथिवी 
श्रादि चार भूतों में समावेश है; पृथिवी श्रादि चार 'भूत' हैं श्रौर 'मूर्त' भी। 
फलत: 'भूतत्व-मूत्तेत्व' धर्म सांकयंदोष के कारण जाति नहीं माने जाते। 
श्रनवस्थिति :--श्रनवस्था दोष जाति में भ्रन्‍्य जाति माने जाने का बाधक 
है । सामान्य में 'सामान्यत्व' जाति नहीं रहती, प्रत्येक जातिरूप धर्म श्रपने 
धर्मो को श्रन्य पदार्थों से व्यावृत्त रखने के लिये होता है। वह धर्म श्रन्य 
किसी का रूप नहीं है, उन सबसे यह व्यावृत्त है, इसके नियामक वे धर्मी 
होते हैं, जिनका वह धर्म है। इसलिये जातिरूप में उसे श्रन्‍्यों से व्यावृत्त 
करने की भावना से उसमें श्रन्य जाति का मानना व्यर्थ है। यदि उसमें 
जाति मानी जाती है, तो उसकी व्यावृत्ति के लिये ग्रन्य जाति माननी होगी, 
उसके भी लिये और, इसप्रकार श्रनवस्था होगी; प्रतः जाति में जाति का 
होना नहीं माना जाता। 

समस्त जातियों में एक 'सामान्यत्व' जाति मान कर झागे “व्यक्त्य- 
भेद, जाति का बाधक मान लिया जायगा, श्रनवस्था को जातिबाधक मानना 
व्यर्थ है। यह कथन ठीक नहीं, क्योंकि एक वर्ग समस्त सामान्य का, शोर 
उनमें एक 'सामान्यत्व' श्रलग धर्म; ये दो वर्ग फिर बन जायेंगे, श्रनेकता 
रह जाने से व्यक्तवभेद जातिबाधक न रहेगा, तब उन दो वर्गों सें पुनः 
जाति माननो होगी। इसप्रकार दो वर्गों का श्रन्त कहीं न होगा, अ्रतः अ्रत- 
वस्था को जाति-बाधक माना गया है। 
रूपहानि :--अश्रपने रूप की हानि होजाना-प्रन्त्यनित्यद्रव्यवृत्ति-- 
विज्येष नामक पदार्थों में जाति का बाधक है। विशेष का स्वरूप है--स्वतः 
व्यावृत्त रहना । उनको श्रन्यों से व्यावृत्त करने के लिये यदि उनमें जातिरूप 
धर्म माना जाय; तो उनका “स्वतः व्यावृत्त होना' जो रूप स्वीकार किया 
है, उसकी हानि होजायगी। 


श्८ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं च' सामान्यानि विशेषाइच ॥५॥ (३६) 

[द्रव्यत्व॑ ] द्रव्यत्व, [गुणत्वं ] गुणत्व, [कर्म त्वं | कमंत्व, [च] और, [सामा- 
न्यानि] सामान्य (हैं), [विशेषा:] विशेष (होते हैं), [च] झौर। 

द्रव्यत्व, गुणत्व और कमंत्व सामान्य-विशेष जाति हैं । केवल यही तीन जाति 
सामान्य-विशेष हों, ऐसा नहीं हैं। द्रव्यों में पृथिवीत्व, जलत्व, आ्रादि, गुणों में 
गन्धत्व, रसत्व आदि, कर्मो में उत्क्षेपणत्व, अ्रपक्षेपणत्व आ्रादि जातियां भी सामान्‍्य- 
विशेष है। सूत्र के “च' पद से ऐसी सब जातियों का संग्रह कर लेना चाहिये । 

पृथिवीत्व की गपेक्षा द्रव्यत्व 'पर' जाति है, इस स्थिति में वह 'सामान्य' है, और 
सत्ता की अपेक्षा अपर' जाति होने से “विशेष” है । इसीप्रकार पृथिवीत्व जाति 
घटत्व की अपेक्षा 'पर' होने से 'सामान्य' है, और द्रव्यत्व की अपेक्षा अपर' होने 
से 'विशेष' है। सत्ता किसी की अवान्तर जाति नहीं है, इसलिये वह केवल 'पर- 
सामान्य, है; इसीप्रकार घटत्व की कोई अन्य अवान्तर जाति नहीं है; इसलिये 
घटत्व केवल अपर-सामान्य' कहा जाता है ॥५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, प्रथम उद्दिष्ट छह पदार्थों में एक “विशेष' नामक 
पदार्थ कहा गया है। क्‍या 'सामान्य-विशेष' में 'विशेष' पद उसी पदार्थ का निर्देश 
करता है ? यदि ऐसा है, तो पदार्थ छह हैं-इस कथन का विरोध होगा । आचार्य 
सूत्रकार समाधान करता है-- 

प्रन्यत्रान्त्येभ्यों विशेषेभ्य:॥॥६॥।| (३७) 

[अन्यत्र |] अन्य में, (है, यह विशेष), [अन्त्येंम्यः] अन्त्य में रहने वाले, 
[विशेषेम्य: ] विशेषों से । 

छह पदार्थों में जिस “विशेष नामक पदार्थ की गणना कीगई है, वे विशेष 
पदार्थ केवल नित्य परमाणुश्रों में रहते हैं । कार्य-परम्परा का जहां अ्रन्त होजाता 
हैं, वे परमाणु हैं। परमाणु नित्य द्रव्य हैं, वे किसी का कार्य नहीं । 'कार्यद्रव्य 
प्रत्येक श्रन्य कार्य द्रव्य से भिन्‍न होता है, क्योंकि उनके कारणद्रव्य एक-दूसरे से 


६. श्रसम्बन्ध :---सम्बन्ध का न बन सकना, समवाय सें जाति का बाधक है। 
जातिरूप धर्म श्रपने धर्मों में समवाय सम्बन्ध से रहता है। समवाय सम्बन्ध 
श्रयुतसिद्धों का माना गया है; उनके पांच जोड़े निर्धारित हैं---गुण-गुणी, 
क्रिया-क्रियावान्‌, जाति-व्यक्ति, श्रवयव-श्रवयवी, श्रन्त्यनित्यद्र्य-विज्येष । 
समवाय में जाति रहे, तो समवाय सम्बन्ध से रहे, वह संभव नहीं । धत: 
असंबन्ध समवाय में जाति का बाधक है । 

१. अ्ज्ञातकरत्तु क प्राचीन व्याख्या में सत्न का “च! पद नहीं है । 
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भिन्‍न हैं । जो तन्तु एक पट के कारण हैं, वे भ्रन्य पट के कारण नहीं हैं। इसलिये 
एक पट के कारणद्रव्य उस पट को अन्य पट आदि कार्यों से व्यावृत्त रखते हैं। 
तात्पर्य यह-कि एक कार्य द्रव्य दूसरे कार्य द्रव्य से भिन्‍न है; यहां भेदक या व्यावत्तेक 
प्रत्येक कार्य के अपने कारण-अवयव हैं। परन्तु परमाणु का कोई कारण नहीं 
होता, तब एक परमाणु दूसरे परमाणु से भिन्‍न.है, इसका भेदक या व्यावत्तेंक कौन 
होगा ? आचार्यों ने व्यावत्तंक रूप से प्रत्येक परमाणु में एक 'विशेष' नामक 
पदार्थ का होना स्वीकार किया है । परमाणु वंयोंकि अनन्त हैं, वे 'विशेष' नामक 
पदार्थ भी अनन्त हैं । सूत्र का वहुवचनान्त [ विश्ेषेषभ्यः] पद इसी भाव को अभि- 
व्यक्त करता है। 

ये विशेष केवल परमाणुओ्रों में रहते हैं, परन्तु 'सामान्य-विशेष' पद में कथित 
विशेष धर्म उनसे अ्न्यत्र रहते हैं; अर्थात्‌ केवल कार्य-पदार्थ में । इसलिये अन्त्य 
विश्वेषों को इस विशेष के साथ नहीं जोड़ना चाहिए। इनका अपने-अपने रूप में 
सर्वथा पृथक्‌ अस्तित्व है। इतना समझ लेने से पदार्थों की छह संख्या में कोई 
व्याघात नहीं आता ॥६।॥। . 

शिष्य जिज्ञासा करता है, सत्ता को पर-सामान्य बताया हैं, परन्तु सत्ता का 
स्वरूप अथवा लक्षण क्‍या है ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 

सदिति' यतो द्रव्यगुणकर्मंसु सा सत्ता ॥७॥। (३८) 

[सत्‌ ] सत्‌, [इति] यह अथवा इस रूप में, [यतः] जिससे (ज्ञान होता 
है), [द्रव्यगुणकर्म सु ] द्रव्य, गुण और कर्मों में, [सा] वह, [सत्ता] सत्ता सामान्य 
है। 

द्रव्य, गुण, कर्म इन तीनों में जिससे यह ज्ञान होता है, कि ये सत्‌ हैं, वह 
धर्म 'सत्ता सामान्य' कहा जाता है। तात्पय हुआ, द्रव्यादि तीनों पदार्थों में सत्‌' 
प्रतीति का कारण सत्ता है। सत्तासामान्य इन तीनों पदार्थों में समवेत है, इसी 
कारण 'सत्‌ द्रव्यम्‌, सन्‌ गुण:, सत्‌ कर्म' इत्यादि ज्ञान होपाता है। यही सत्ता का 
लक्षण या स्वरूप है । 

द्रव्यादि तीनों पदार्थों के विषय में--'यह सत्‌ है, यह सत्‌ है! इसप्रकार 
का अनुवृत्त-प्रत्यय और ऐसा ही व्यवहार सत्ता-सामान्‍्य के स्वीकार किये जाने 
१.. श्रज्ञातकत्त'क प्राचीन व्याख्या में 'सन्‌ यतो” ऐसा पाठ है। मध्य में 'इति' 

पद नहीं है। 

२, चन्द्वानन्दीय व्यास्या में 'सा सत्ता' ये पद नहीं हैं । इसके श्रागे श्रतिरिक्‍्त 
सूत्र है-- ऐकद्रव्यवत्त्वान्न द्रव्यम्‌ 


६० वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


में प्रमाण है ॥७॥ 

शिष्य आशंका करता है, द्रव्यादि तीनों पदार्थों से पुथक्‌ सत्ता का अनुभव 
नहीं होता । गोत्व अथवा अश्वत्व गौग्रों या श्रश्वों से ग्नतिरिक्त कुछ नहीं दीखता ; 
तब इसे द्रव्यादिरू्प ही क्यों न मानलिया जाय ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 

द्रव्यगु णकमं भ्योडर्थान्तरं सत्ता ॥5॥ (३६ ) 

[द्रव्यगुणकर्म म्यः ] द्रव्य, गुण और कर्मो से, [ग्र्थान्तरं ] अतिरिक्त अर्थ है, 
[सत्ता] सत्ता सामान्य । 

सत्ता सामान्य द्रव्यादिर्प न होकर उनमें समवेत रहता हुआ उनसे अतिरिक्त 
पदार्थ है । द्रव्यादि तीनों पदार्थ द्रव्य, गुण, कर्म में अनुगत नहीं हैं । द्रव्य, कर्म - 
गुण नहीं; गुण, द्रव्य-कर्मं नहीं; कर्म, द्रव्य-गुण नहीं। परन्तु सत्ता तीनों में अनु- 
गत देखी जाती है; इससे सिद्ध होता है--सत्ता इन तीनों से भिन्‍न है। 

इस तात्पर्य को अभिव्यक्त करने के लिये सूत्र में 'अ्र्थान्तरं' पद पढ़ा है । 
अर्थ” पद वैशेषिक में पारिभाषिक है---इस पद से केवल द्रव्य, गुण, कर्म इन तीन 
का बोध होता है'। '“अन्तर' पद का तात्पय है-भेद। सारांश हुआ--्र्थों से 
श्रर्थात्‌ द्रव्य, गुण, कर्म, इन तीनों से सत्ता का भेद है । 

शंका कीजासकती है, स्वयं सूत्रकार ने [१।१।४] छह पदार्थों का उल्लेख 
किया है। फिर अर्थ” पद को केवल द्रव्यादि तीन में परिभाषित कर देना क्‍या 
परस्पर विरोध का द्योतक नहीं है ? 

गंभीरता से विचारने पर ज्ञात होता है, सूत्रकार के इस कथन में विरोध कोई 
नहीं है। कारण यह है, कि जहां सूत्रकार ने अर्थ” पद को द्रव्यादि तीन में परि- 
भाषित किया है, वहां अर्थ! पद से सूत्रकार का तात्पय॑ वस्तुतत्त्व से है । समस्त 
वस्तुतत्त्व का समावैश्ञ द्रव्य, गुण, कर तीन में सीमित है। जहां छह पदार्थों का 
उल्लेख किया है, वहां पदार्थ” पद में अर्थ” केवल वाच्य या अभिधेय को कहता 
है, यह श्रावश्यक नहीं, कि वह वाच्य वस्तुतत्त्व भी हो । यह स्पष्ट है, सामान्य, 
विशेष, समव।य वस्तु-तत्त्व नहीं हैं, यद्यपि पद के वाच्य अथवा अभिधेय हैं । 
वस्तुतत्त्व का तात्परयं है--किसी श्राकारविशेष-अवयवसन्निवेश में अ्रथवा किसी 
नियत विशेषस्थिति में श्रथवा क्रियारूप में किसीका अभिव्यक्त होना । यह 
व्यवस्था सामान्य आदि में नहीं । ये केवल पद के वाच्य हैं, वस्तुतत्त्व नहीं । ऐसे 
ही अभिप्राय के आधार पर कतिपय व्याख्याकार आचार्यों ने पदार्थ का लक्षण 


१. द्रष्टव्य, वेश्ेषिक सूत्र--भ्र्थ इति व्रव्ययुणकर्मसु” [८।३।३] । 
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'प्रमितिविषया:' पदार्था:' किया है; जिसमें द्रव्यादि छहों पदार्थों का समावेश 
होजाता है । 

द्रव्य, गुण, कर्म और सत्ता आदि सामान्य की भ्रपनी यह स्थिति भी स्पष्ट 
करती है, कि 'सत्ता सामान्य! द्रव्यादि तीन से भिन्‍न है ॥५॥ 

आचाय॑ सूत्रकार स्वयं इस कथन की पुष्टि के लिये हेतु प्रस्तुत करता है-- 

गुणकमंसु च भावान्न कर्म न गुण:' ॥६॥ (४०) 

[गरुणकमंसु ] गुण, कर्मो में [च] और [भावात्‌ ] होने से [न]नहीं [कर्म] 
कर्म [न] नहीं [गुणः] गुण । 

सत्ता-सामान्य क्योंकि गुण और कर्मों में समवेत रहता है, इसलिये वह द्रव्य, . 
गुण, कर इन तीनों से भिन्‍न है। द्रव्य, गुण और कम, गुणों व कर्मों में समवेत 
नहीं रहते । गुणों में न द्रव्य रहता, न गुण रहता, न कर्म रहता; इसीप्रकार कर्मों 
में न द्रव्य रहता, न गुण रहता, न कर्म रहता; परन्तु सत्ता जाति गुण और 
कर्मों में रहती है; इसलिये द्रव्य गुण, कर्मों से वह भिन्‍न है । 

सूत्र में यद्यपि द्रव्य पद पठित नहीं है, तथापि कर्म और गुण के व्यतिक्रम- 
पाठ से व्याख्याकारों ने सूत्रकार का अभिप्राय प्रकट किया है, कि यहां द्रव्य का 
समावेश कर लेना चाहिये। पदार्थ-निर्देश के अनुसार 'न गुणो न कर्म ऐसा क्रम 
सूत्र का होना चाहिये था। व्यतिक्रम-पाठ से सूत्रकार ने यहां द्रव्य का समावेश 
कर लेना सूचित किया है ॥६॥ 

आचार सूत्रकार उक्त कथन को प्रमाणित करने के लिये श्रन्य हेतु प्रस्तुत 
करता है-- 

सामान्यविशेषाभावेतर च ॥१०॥ (४१) 


[सामान्यविशद्येषभावे न | सामान्यविशेष के अभाव से [च] और, अभ्थवा 
भी। 

सामान्यविशेष के अभाव से भी सत्ता, द्रव्य, गुण, कर्मों से भिन्‍न है। द्रव्यों 
में द्रव्यत्व” सामान्यविद्येष रहता है; यदि सत्ता द्रव्य से अभिन्‍न होती; तो उसमें 


१. 'सप्तपदार्थी' के रचयिता झ्राचायं शिवादित्य । 

२. आचार्य चन्द्रकान्त ने सूत्र में 'च' नहीं पढ़ा । 

३. श्रज्ञातकत्तु क प्रार्चीन व्याख्या में 'गुणशच' पाठ है। इस पाठ के झनुसार 
“चकार' सूत्र में श्रपठित 'द्रव्य' का संग्राहक है । 

४. “सामान्यविशेंषाभाव।उ5व,' चन्द्रानन्दीय व्याख्या । 
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भी 'द्रव्यत्व' सामान्यविशेष रहता; परन्तु ऐसा नहीं है, इसलिये सत्ता द्रव्यों से 
भिन्‍न है। गुणों में गुणत्व” सामान्यविशेष रहता है, सत्ता में गुणत्व/ की उप- 
लब्धि नहीं होती । यदि सत्ता गुण होती, तो वहां ग्रुणत्व उपलब्ध होता; 
इसलिये सत्ता को गुणों के अन्तर्गत नहीं मानाजासकता । ऐसे ही “कम त्व' सामा- 
न्यविशेष कर्मों में समवेत है, परन्तु सत्ता में 'कमंत्व' सामान्यविशेष की प्रतीति 
नहीं होती; यदि सत्ता कर्म होती, तो उसमें 'कर्मत्व” समवेत रहता । फलत: द्रव्य, 
गुण, कर्मों में यथाक्रम द्वव्यत्व, गुणत्व, कमंत्व इन सामान्यविश्वेषों के रहने से 
तथा सत्ता में इनके ग्रभाव से प्रमाणित होता है--सत्ता द्रव्य, गुण, कर्म से भिन्‍न 
है ॥१०॥ 
द्रव्य, गण, कर्म तीनों में सद्भाव की प्रतीति का नियामक द्रव्यादि में समवेत 
सत्ता-सामान्य को माना गया है। इसके विपरीत सामान्य, विशेष, समवाय में 
सद्भाव की प्रतीति का नियामक सत्ता-सामान्य का संबंध न मानकर सामान्य आदि 
का स्वरूप ही उनके सदभाव का नियामक माना गया है । इसीकारण सामान्य, 
विशेष, समवाय में सामान्य का अस्तित्व स्वीकार नहीं किया जाता। इस परि- 
स्थिति में शिष्य श्राशंका करता है-जैसे सामान्य आदि में सद्भाव व सद्व्यवहार 
का नियामक उनका स्वरूप है, ऐसे ही द्रव्यादि में सद्भाव व (सद्व्यवहार का 
नियामक द्रव्यादि के स्वरूप को ही मानलिया जाय, उनमें अतिरिक्त सत्ता व 
द्रव्यत्व आदि का मानना व्यर्थ है ? 
इस आशंका का सत्ता-सम्बन्धी समाधान गत सूत्रों में कर दिया गया है-- 
सत्ता द्रव्यादि-स्वरूप नहीं हैं । द्रव्यत्व श्रादि सामान्य भी द्रव्यादि-स्वरूप नहीं हैं, 
इसका निरूपण भ्रग्रिम सूत्रों में कियागया है। प्रथम द्रव्यत्व सामान्य द्रव्यादि-रूप 
नहीं है, प्रत्युत द्रव्यादि से भिन्‍न है, इसके लिये सूत्रकार ने कहा-- 
अनेकद्रव्यवत्त्वेन द्वव्यत्वमुक्तम ॥११॥ (४२) 
[अनेकद्रव्यवत्त्वेन ] अनेक द्रव्य समवायिकारणवाला होने से [द्रव्यत्वं | 
द्रव्यत्व-सामान्यविषयक [ उक्तम्‌ ] व्याख्यान समभलेना चाहिये । 
जिसप्रकार सत्ता जाति को द्रव्यादि से भिन्‍न प्रमाणित किया गया है, इसी- 
प्रकार द्रव्यत्व जाति द्रव्यों से भिन्‍न है | इसमें सूत्रकार ने हेतु उपस्थित किया है- 
अनेकद्रव्यवत्त्व' । अनेक' पद यहां सब के अर्थ में सम कना चाहिये । सब द्रव्यों 


१. द्रष्टव्य, प्रशस्तपादभाष्यं, तथा उसकी कन्दली व्याख्या; सामान्य का 
साधम्4ं-निरूपण प्रसंग । ह 
२५ चन्द्रानन्दीय व्याख्या में पाठ है--“एकद्रव्यवत्तवेन! । 


आ्रान्हिक ] प्रथमोइध्याय : ६३३ 


में समवाय सम्बन्ध से रहनेवाला 'द्रव्यत्व' सामान्य है, परन्तु कोई द्रव्य सब द्रव्यों 
में समवाय सम्बन्ध से नहीं रहता, केवल कारय॑द्रव्य अवयवी अपने कारणद्रव्य अव- 
यवों में समवाय सम्बन्ध से रहता है; इसलिये द्रव्य पदार्थ से 'द्रव्यत्व” सामान्य 
भिन्‍न है । सूत्र के 'अनेक' पद का सर्व” अर्थ्‌ करने से द्रव्य के एकांश अवयवी में 
अतिव्याप्ति नहीं होती । क्योंकि अनेक द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से तो अवयवी 
द्रव्य भी रहता है, पर वह समस्त द्रव्यों में नहीं रहता । 

अनेक पद का 'सर्व' अर्थ करने का यह भी प्रयोजन है, कि पृथिवात्व, जलत्व 
आदि जातियों में अतिव्याप्ति नहीं होती; क्‍योंकि पृथिवीत्व आदि जातियां 
केवल पृथिवी आदि में रहती हैं, समस्त द्रव्यों में नहीं । इसलिये 'द्रव्यत्व' का 
द्रव्यों से भेद बताये जाने का प्रसंग द्रव्य के एकांश में प्रवेश नहीं करेगा । 

इतना होने पर भी <द्रव्यत्व' का द्रव्यों से भेद बताने वाले इस हेतु में पुनः 
एक दोष प्रतीत होरहा है । सब द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से न केवल 'द्रव्यत्व! 
रहता है, अपितु सत्त।-सामान्य भी सब द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से रहता है । 
तब द्रव्यत्व-सामान्य का द्रव्यों से भेद बताने वाला हेतु सत्ता-सामान्य में घटित 
होजाने के कारण अतिव्याप्ति दोष से दूषित होगया। 

इसके समाधान के लिये व्याख्याकार आचार्यों ने सुझाव दिया है, कि सूत्र- 
गत हेतु में 'मात्र' अथवा 'केवल' पद का समावेश और कर लेना चाहिये। इसका 
तात्पय हुआ--समस्त द्रव्यमात्र वृति होने से, अथवा केवल समस्त द्रव्यों में सम- 
वायसम्बन्ध से रहने के कारण द्रव्यत्व सामान्य द्रव्यों से भिन्‍न होता है। सत्ता- 
सामान्य केवल द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से नहीं रहता, प्रत्युत गुण और कर्मों में 
भी रहता है; इसलिये यह हेतु सत्ता-सामान्य में भ्रतिव्याप्त न होगा ॥१ १॥ 

द्र्यों से द्रव्यत्व.सामान्य के भिन्‍न होने में श्राचाय॑ सूत्रकार अन्य हेतु प्रस्तुत 
करता है-- 

सामान्यविशेषाभावेन च ॥ १२॥ (४३) 

[सामान्यविशेषाभावेन ] सामान्यविशेष का अभाव होने से [च] और, 
अथवा भी । 

सवंद्रव्यमा त्रसमवायी केवल '्रव्यत्व-सामान्य' है, कोई द्रव्य ऐसा नहीं; 
इसलिये <द्रव्यत्व-सामान्य' द्रव्य नहीं, प्रत्युत द्रव्यों से भिन्‍न है; यह, गतसूत्र 
मे कहा गया। इसके अतिरिक्त-द्रव्यत्व” सामान्य के द्वव्यों से भिन्‍न होने 
में-यह हेतु है, कि पृथिव्यादि द्रव्यों में पृथिवीत्व, जलत्व श्रादि सामान्यविशेष 
समवेत रहते हैं; यदि द्रव्यत्व-सामान्य! पृथिव्यादि द्रव्यरूप होता, तो 
उसमें 'पृथिवीत्व' श्रादि समान्यविशेष समवेत रहते; परन्तु ऐसा नहीं है। 


६४ वेशेषिकवशनम्‌ [द्वित्तौय 


यह कभी किसी को प्रतीत नहीं होता, कि 'द्रव्यत्व-सामान्य' पृथिवी, जल, तेज 
आदि है। इसलिये प्रत्यक्ष से प्रमाणित होता है, कि 'द्रव्यत्व-सामान्य' प्‌ थिव्यादि 
द्रव्यों से भिन्‍न है ॥ १२॥ 

इसी प्रक्रिया का उपयोग सूत्रकार “गुणत्व-सामान्य' को द्रव्यादि से भिन्‍न 

बताने में करता है-- 
तथा' गुणेषु भावादुगुणत्वमुक्तम्‌ ॥१३॥ (४४) 

[तथा] वैसे ही [गुणेषु ] गुणों में [भावात्‌ ] होने से [गुणत्वं ] गुणत्व- 
सामान्य (द्रव्यादि से भिन्‍न है यह) [उक्तम्‌ ] कहा गया, व्याख्यान किया गया । 

“गुणत्व-सामान्य' द्रव्य, गुण, कर्म से भिन्‍न है, इसमें यह हेतु है, कि “गुणत्व- 
सामान्य! गुणों में समवाय सम्बन्ध से रहता है; परन्तु द्रव्य, ग्रण, कर्म कोई भी 
गुणों में समवायसम्बन्ध से नहीं रहता; इसलिये “गुणत्व-सामान्य' द्रव्य, ग्रुण, 
कर्म नहीं है, तीनों से भिन्‍न है। यदि वह द्रव्या दिरूप होता, तो वह ग्रुणों में सम- 
बेत न रहता ॥१३॥ 

पहले के समान सूत्रकार ने अ्रन्य भेदक हेतु बताया-- 

सामान्यविशेषाभावेन च ॥१४॥ (४५) 

[सामान्यविशेषाभावेन ] सामान्यविशेष के न होने से [च] झौर, अ्रथवा 
भी। 

“गुणत्व-सामान्य' द्रव्य, ग्रुण, कर्म से भिन्‍न है। यदि इनसे अभिन्‍न हो, तो 
जैसे द्रव्य, गुण और कर्मों में यथाक्रम पृथिवीत्व आदि, गन्धत्व आरादि श्रौर 
उत्क्षेपणत्व आदि समान्यविशेष समवेत रहते हैं, वैसे 'गुणत्व-सामान्य में भी 
प्रतीत हों । परन्तु ऐसा कभी नही होता; इसलिये यह निर्िचत होता है, कि 
“ग्रुणत्व-सा मान्य' द्रव्य, गुण, कर्मों से भिन्‍न है ॥१४॥ 

द्रव्य, गुण, कर्मों से संत्ता श्रादि सामान्य की भेदक प्रक्रिया का-सूत्रकार 
द्रब्यादि से 'कर्म त्व-सामान्य' का भेद बताने के लिये-प्रयोग करता है-- 

५ कमंसु' भावात्कमंत्वमुक्तम्‌ ॥१५॥ (४६) 

[कर्मंसु] कर्मों में [भावात्‌ ] होने से [कर्मत्वम्‌ ] कमंत्व (द्रव्यादि से भिन्‍न 

है, यह) [उक्तम्‌ ] कहा गया, अ्रथवा व्याख्यान किया गया। 


१. व्याख्याकार चन्द्रकान्त का विचार है, कि “तया' पद सूत्र का झंश प्रतीत नहीं 
होता । चन्द्रानन्दीय सूत्रपाठ में 'तथा' पद नहीं । 
२० कर्मणि'---चाद्रानन्दीय व्याख्या, 
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कर्मत्व-सामान्य” कर्मों में समवेत रहता है । परन्तु द्रव्य, गुण, कर्म इनमें से 
कोई भी कर्मों में समवेत नहीं रहता । यदि “कमंत्व-सामान्य' द्वे्य, गुण, कम से 
अभिन्‍न होता, तो वह द्रव्यादि के समान कर्मों में समवेत न रहता । परन्तु ऐसा 
नहीं है; इसलिये निश्चित होता है--'कमंत्व-सामान्य' द्रव्य, गुण, कर्म से भिन्‍न 
है ॥१७॥ 

पूर्वोक्त के समान सूत्रकार आचाय॑ ने इस विषय में भ्रन्य भेदक हेतु प्रस्तुत 
किया-- 

सामान्यविशेषाभावेन च ॥ १६॥ (४७) 


[ सामान्यविशेषाभावेन ] सामान्यविशेष के अभाव से (च) और, 
अथवा भी । 

कमंत्व' में सामान्यविशेष के भ्रभाव से भी यह जाना जाता है, कि कमंत्व- 
सामान्य द्रव्यादि से भिन्‍न है। द्रव्यत्व, ग्रुणत्व, कमंत्व सामान्य के अवान्तर 
: सामान्यविशेष पृथिवीत्व आदि, गन्धत्व आदि, उन्क्षेपणत्व आ्रादि यथाक्रम 
द्रव्य, गुण, कर्म में समवेत रहते हैं | यदि 'कर्मत्व-प्रामान्य' द्रव्य, गुण, कर्म से 
भिन्‍न न होता, तो ये सामान्यविश्वेष द्रव्यादि की तरह 'कर्मत्व' में भी रहते । 
परन्तु ऐसा नहीं है, इसलिये 'कर्मत्व' में सामान्यविशेष का अभाव होने से 
कमंत्व-सामान्य द्रव्य, गुण, कर्म से भिन्‍न है, यह सिद्ध होता है। 

ये छह सूत्र [११-१६] द्रव्यत्व, गुणत्व, कर्मत्व सामान्यों का द्रव्य, गुण 
कर्म से भेद प्रतिपादन के लिये सूत्रकार ने कहे हैं। प्रतिपादन की समान प्रक्रिय्राः 
का आश्रय इनमें लिया गया स्पष्ट होता है ॥१६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, द्रव्य, गुण, कर्म तीनों में द्रव्यत्व, गुणत्व, कमत्व 
तीन भिन्‍न जातियों के समान इन द्रव्यादि तीनों में रहने वाली सत्ता जाति को 
भी अलग-अलग क्‍यों न मान लिया जाय ? जो क्षेत्र द्रव्यत्व आदि का है, वही 
सत्ता का है। आचाय ने समाधान किया-- 


सदिति' लिद्धभाविशेषाद विशेषलिद्धाभावाच्चेको 
भाव: ॥ १७॥ (४८) | 
[सत्‌ ] सत्‌ [इति] इसप्रकार [लिज्भाविशेषात्‌ ] लिड्भ-प्रतीति के समान 
होने से (तीनों द्रव्यादि में) [विशेषलिज्धाभावात्‌ ] भेदक प्रमाण के श्रभाव से 


१. श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्यास्या में 'सदिति” ये पद सूत्रपाठ के अन्तगंत नहीं 
हैं । चन्व्रानन्दीय व्याख्या में 'इति' पद यहां न पढ़, सूत्र के झ्नग्त में पढ़ा है। 


८ 


६६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


[थे] और, अथवा भी [एकः |] एक (है) [भाव:] सत्ता-सामान्य । 

द्रव्य, गुण, कर्म तीनों में 'सत्‌-सत्‌' इसप्रकार की समान प्रतीति होती 
है--सत्‌ द्रव्यमू, सन्‌ गुण:, सत्‌ कमं”। द्रव्यांदि तीनों के लिये इस प्रत्यय में 
कोई भेद नहीं है । इसलिये तीनों में 'सत्ता' को एक माना जाता है । द्रव्यत्व, 
गुणत्व से भिन्‍न है, इसमें भेदक प्रमाण है, दोनों के आश्रयों का भिन्‍न होना । 
'द्रव्यत्व' का आश्रय द्रव्य हैं, गुण नहीं, ऐसे ही “गुणत्व' का आश्रय गुण हैं, द्रव्य 
नहीं । परन्तु सत्ता” का आश्रय समानरूप से द्रव्य, गुण, कर्म तीनों हैं। यहां 
किसी भेदक प्रमाण का अभाव होने से 'भाव' अर्थात्‌ 'सत्ता-सामान्य' द्रव्य, गुण, 
कम तीनों में एक होता है । 

यद्यपि यह कहाजासकता है---कोई सामान्य जिन नियत समान अधिकरणों 
में रहता है, वह एक ही होता है। समान अधिकरणों में दो सामान्य नहीं माने 
जाते। यदि द्रव्यों में द्रव्यत्व' के समान 'सत्ता' भी उन्हीं अ्रधिकरणों में रहे, 
तो तुल्यवृत्ति होने से ये दोनों सामान्य नहीं माने जायेंगे; इनमें सामान्य एक 
रहेगा। प्रत्येक सामान्य का अपना-अपना आश्रय है, उन आश्चयों में सामान्य 
एक रहता है'। जैसे अपने आश्चयों में 'सत्ता' सामान्य एक है; ऐसे ही अपने 
आश्रयों में 'द्रव्यत्व' सामान्य एक है। इसप्रकार 'सत्ता' सामान्य को एक बताना, 
अपनेरूप में प्रत्येक सामान्य को एक माने जाने का उपलक्षण समभना चाहिये। 
आचाय॑ ने सत्ता” की एकता को कहकर सब सामान्यों की एकता का संकेत 
किया है। तथापि विचारने पर सूत्रकार का आशय-केवल 'सत्ता” को एक 
जाति कहने से--यह अभिव्यक्त करना ज्ञात होता है, कि जितने पदार्थ जाति के 
आश्रय माने गए हैं, उन सबमें जो जाति समवेत है, वह केवल एक 'सत्ता” जाति 
है । उन आश्रयों के सीमित अंशों में भले अनेंक जातियां है, पर समस्त में एक 
ही जाति है--'सत्ता” ॥१७॥ 

इति प्रथमाध्यायस्य द्वितीयाह्निकम्‌ । 
सम्पूर्ण दचायं प्रथमोध्याय: । 


श्रथ द्वितीयेष्ध्याये प्रथमाद्धिकम्‌ । 

प्रथम अध्याय में पदार्थों का उद्दंश; द्रव्य, गुण, कम, सामान्य के लक्षण 
उनके साधर्म्य-वैधम्यं आदि का निरूपण किया गया। अब द्वितीयाध्याय के 
प्रथमाह्नलिक में नौ द्र॒व्यों के लक्षण, ईश्वर व आकाश आदि के विषय में निरू- 
पण किया जायगा । द्रव्यों में सर्वप्रथम पूथिवी का लक्षण सूत्रकार ने कहा-- 

रूपरसगन्धस्पशंवती पृथिवी ॥ १॥ (४६) 

[रूपरसगन्धस्पशं वती ] रूप, रस, गन्ध, स्पर्शवाली (होती है), [पृथिवी ] 
पृथिवी । 

सूत्र के प्रथम समासयुक्त पद में अन्तिम दो अक्षर “मतुप्‌' प्रत्यय का स्त्री- 
लिंग रूप है । यहां यह प्रत्यय सप्तमी अर्थ में अर्थात्‌ अधिकरण अथे में हुआ है, 
षष्ठी विभक्ति के अर्थ में नहीं। इसका तात्पयं हुआ--रूपादि गुण पृथिवी में 
रहते हैं; पृथिवी रूपादि गुणों का अधिकरण है, आश्रय है। इस आश्रया- 
श्रितभाव का सम्बन्ध 'समवाय' माना गया है । इसप्रकार समवायसम्बन्ध से 
रूपादि गुणों का जो आश्रय-आधार है, वह पृथिवी है, यह पृथिवी का लक्षण 
हुआ । पर इसका विशेष रूपादि विषयक विवरण प्रस्तुत किया जाता है-- 

रूप दो प्रकार का है--भास्वर, अभास्वर । पहला तेज का गुण है। दूसरा 
पुनः दो प्रकार का है--स्वच्छ, अस्वच्छ। स्वच्छ-अभास्वररूप जल का गुण है। 
अस्वच्छ-अभास्वर पृथिवी का । यह विवरण केवल शुक्ल रूप के आधार पर है। 
इसका तात्पर्य हुआ--शुक्ल भास्वर रूप तेज का, शुक्ल स्वच्छ अधास्वर जल 
का, शुक्ल अस्वच्छ अ्रभास्वर पृथिवी का गुण है। शुक्ल के अतिरिक्त पृथिवी में 
छह प्रकार के रूप और हैं । इसप्रकार पृथिवी में सात प्रकार का रूप देखा जाता 
है--शुक्ल, नील, पीत, हरित, रक्त, कपिश', चित्र । शुक्लत्व” आदि 'रूपत्व' के 
प्रवान्तरस।ामान्य समभने चाहियें; इसीप्रकार 'भास्वरत्व, स्वच्छत्व” आदि 
शुक्लत्व' के अवान्तरसामान्य । इसके अनुसार रूपग्रुण के आधार पर पृथिवी का 
लक्षण होगा--जो भास्वरता-स्वच्छतारहित रूप का समवायसम्बन्ध से आश्रय 


१. श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्याख्या में 'कपिश” का पाठ नहीं है; सात संख्या 
पूत्ति के लिए 'कृष्ण' की गणना करलोगई है। 


द्ट्८ वशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


है, वह पृथिवी द्रव्य है। 

रूप के समान रस भी सात प्रकार का है--मध्‌ र, अम्ल, लवण, कटु, 
कषाय, तिक्त, चित्र'। मघूर रस दो प्रकार का है--व्यक्त, अव्यक्त। अव्यक्त 
मधु ररस केवल जल में रहता है। अव्यक्त का तात्पर्य है--अस्पष्ट, प्रखररूप में 
अनुभूत न होना । जल में स्वाद की अनुकूलता-खारी या कसले आदि रसों का 
अनुभव न होना-उसका माघुर्य है । पाथिव विकारों में जिस प्रखर मधु ररस 
का अनुभव होता है, वह जल में नहीं है; यही, अव्यक्त' पद का तात्पयं है 

व्यक्त मघ्‌ र तथा अन्य सब रस पृथिवी में रहते हैं। इसलिये व्यक्त रस- 
वाला द्रव्य, अथवा व्यक्तरस का समवायिकारण या आश्रय पृथिवी है, यह पृथिवी 
का लक्षण स्पष्ट होता है । 

गन्ध गुण एकमात्र पृथिवीनिष्ठ है। गन्ध दो प्रकार का है--सुरभि, 
असुरभि । सब प्रकार का गन्ध पृथिवी के अतिरिक्त अन्यत्र कहीं समवेत नहीं 
रहता । गन्धमात्र का समवायिकारण या आश्रय पृथिवी का निरपेक्ष लक्षण 
स्पष्ट होता है । 

स्पर्श गुण तीन प्रकार का अनुभूत होता है--उष्ण, शीत, अनुष्णाशीत । 
गरम, ठण्डा, न-गरम न-ठण्डा । उष्ण-स्पर्श गुण तेज, (अ्रग्नि) में रहता है । शीत- 
स्पर्श जल में । अनुष्णाशीत स्पर्श दो प्रकार का है--स्पर्शान्तर-व्यञ्जक, स्पर्शा- 
न्तरं-अव्यञ्जक । इसमें पहला गुण वायु में और दूसरा पृथिवी में रहता है। स्नान 
किये व्यक्ति के गीले शरीर पर जब वायु का स्पर्श होता है, तब वह स्पर्श देह- 
संपृक्त जल के शीत-स्पर्श का अ्रभिव्यञ्जक होता है। इसप्रकार वायु में अनुष्णा- 
शीत स्पर्श स्पर्शान्तर-व्यञ्जक माना गया है। पृथिवीगत अनुष्णाशीत स्पर्श के 
मृदु, मध्य, कठोर आदि अनेक भेद तथा उनके भी अन्य अनेक अवान्तर-भेद 
संभव हैं । यह वस्तु की रचना पर आधारित है । 

प्रस्तुत सूत्र में पृथिवी के चार गुणों की गणना की है। ये “विशेषगुण” कहे 
जाते हैं। संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग आदि अनेक गुण 'सामान्यगुण' 
कहे जाते हैं, जो सब द्र॒व्यों अथवा अधिक द्रव्यों में रहते हैं। साधारणरूप से 
“विशेषगुण' वह है--जिसके द्वारा उसके आधार द्रव्य का लक्षण किया जासके । 
रूप, रस, गन्ध, स्पर्श पृथिवी के विशेषगुण हैं। इनमें भी “गन्ध' प्रधानरूप से 


१. आधुनिक प्रकरण ग्रन्थों में रसों के सप्तम भेद “चित्र' का उल्लेख नहीं 
मिलता। श्रज्ञातकत्तु क प्राचीन व्यास्या में इसे स्वीकार किया है। यह श्रनु- 
भवगस्य भी है । 
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पृथिवी का विशेषग्रुण है । यह अन्य किसी द्रव्य में नहीं रहता । पृथिवी का-- 
गन्धवती पृथिवी' यह लक्षण, पूर्णरूप से अन्य निरपेक्ष है। रूपादि के आधार 
पर ऐसा लक्षण नहीं किया जासकता । रूपादि के साथ “विविध” आदि कोई 
विशेषण पद पृथिवी का लक्षण करते समय लगाना होगा। “रूपवती पुृथिवी' 
कहने से यह लक्षण जल, तेज में अतिब्याप्त होगा । 'विविधरूपवती' अथवा 
“विविधरसवती पृथिवी' कहने पर तेज या जल में यह अतिव्याप्त न होगा । आगे 
भी इसीप्रकार गुण के आधार पर द्रव्य का लक्षण समभना चाहिये ॥ १॥ 

पृथिवी के अनन्तर आचार्य क्रमप्राप्त जल के स्वरूप क। निरूपण करता 
हैस| 

रूपरसस्पश वत्य आपो द्ववा: स्निग्घा:' ॥२॥| [५० ] 

[रूपरसस्पर्श व॒त्यः ] रूप, रस, स्पशंवाले हैं [आपः:] जल [द्रवाः] द्वव हैं 
[स्निश्धा: ] स्निग्ध हैं । द्रवत्व-गुण वाले हैं तथा स्नेह-गुण वाले हैं । 

प्रस्तुत सूत्र द्वारा जलों में पांच गुणों का उल्लेख हुआ है--रूप,रस, स्पर्श, 
द्रवत्व, स्नेह । इनमें स्नेह---जलका निरपेक्ष विशेषग्ुण है। स्नेह वह गुण है-- 
जिसके कारण चून, मिट्टी, सीमन्‍्ट आ्रादि बिखरी हुई वस्तु पिण्डीभूत होजाती है । 
चूर्ण आदि में जल मिलाने पर ऐसा होता है; इसलिये स्नेह गुण केवल जल- 
वृत्ति है, यह स्पष्ट है। 

जल में ग्रभास्वर-स्वच्छ शुक्ल रूप रहता है। रसग्रुण केवल--अव्यक्त 
मधुर' तथा स्पर्श शीत। अन्य रूप, रस, स्पर्श का जल में अनुभव द्रव्यान्तर के 
संपर्क से होता है; वह नैमित्तिक प्रतीति है, जल का अपना गुण नहीं । 

द्रवत्व गुण जल में सांसिद्धिक माना गया है । सांसिद्धिक का तात्पये 
है--जल का स्वतः ऐसा [द्रवरूप] होना, किसी बाह्य निमित्त के कारणन 
होना । पृथिवी, तेज में द्ववत्व नैमित्तिक है, जो अग्नि संयोग-बाह्य निमित्त के 
कारण होता है । 'सांसिद्धिक द्रवत्व” जल के अ्रतिरिक्त अन्य किसी द्रव्य में न रहने 
के कारण इसके द्वारा जल का लक्षण स्पष्ट होता है--जो सांसिद्धिक द्रवत्व का 
समवायिकारण अथवा आश्रय है, वह जल है। 

स्नेह जल का निरपेक्ष विशेषगुण है, यह गत पंक्तियों में कहा गया। प्रायः 
सभी व्याख्याकारों ने घृत-तैल आदि में उपलब्ध स्नेह को जलगत स्नेह से अभिन्‍न 
समभकर कुछ तर्क॑-वितर्क प्रस्तुत किये हैं । वस्तुतः घृतादिगत स्नेह चिकनापन 
हैं, जलगत स्नेह ऐसा नहीं है। यह गुण बिखरी वस्तु को संशिलिष्ट करने में 


१. “स्तिग्धाइच' चन्द्रानन्दीय व्याख्या । 
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निमित्त होता है, घुतादि के चिकनेपन में यह्‌ विशेषता नहीं है । घृतादिगत स्नेह 
को जलगत स्नेह से न मिलाकर मृदुतर-स्पर्श से इसका मिलान करना चाहिये । 
जलगतस्नेहजनित पिण्डीमाव में घृतादिगत स्नेह अधिक शिथिलता उत्पन्न 
करता है, न कि पिण्डीभाव में सहयोग। इसीका रण घृतादि के आधिक्य से 
चूर्णादिनिर्भित मिष्ठान्न में अधिक खस्तापन [पिण्डीभाव में श॑थिल्य] आ- 
जाता है। 

व्याख्याकार शंकर मिश्र ने स्नेह ग्रुण के साथ द्रवत्व को भी चूर्णादि के 
पिण्डीभाव में हेतु माना है; परन्तु यह युक्त प्रतीत नहीं होता । क्योंकि जल के 
मिलाये विना केवल पिघले घृतादि के द्वारा चूर्णादि का पिण्डीभाव संभव नहीं 
होता ॥२॥ 

क्रमप्राप्त तेज का स्वरूप सूत्रकार ने बताया“: 

तेजो रूपस्पश वत्‌ ॥३॥ (५१) 

[तेज:] तेज (अग्नि) , [रूपस्पदंवत्‌] रूप श्रौर स्पश वाला है। 

तेज में भास्वर शुक्ल रूप और उष्ण स्पर्श समवेत रहते हैं। भास्वर शुबल 
रूप का एवं उष्ण स्पर्श का समवायिकारण शञ्रथवा आ्राश्नय तेज है, यह तेज का 
लक्षण स्पष्ट होता है । तप्त पाषाण, धातु आदि में, तथा भर्ज नपात्र आदि अनेक 
वस्तुगत तेज में भास्वर शुक्ल रूप अनुद्भावित रहता है; परन्तु उन स्थलों में 
उष्ण स्पर्श उद्भावित रहता है; अ्रतः तादुश स्थलों में अ्रव्याप्ति आदि की 
आशंका का अवसर नहीं। 

तेज में इन गुणों के उदूभावन [प्रकट होना ], अनुद्भावन [ प्रकट न होना ] 
के आधार पर चार परिस्थिति देखने में आ्राती हैं। १--जहां रूप और स्पर्श 
दोनों उद्भूत रहते हैं । जैसे--सौर तेज तथा काष्ठादिप्रज्वलिंत अग्नि ॥ २-- 
जहां कथंचित्‌ रूप और स्पर्श दोनों अनुद्भूत रहते हैं। जैसे--मानव आदि 
का चक्ष-तेज । ३--जहां रूप उद्भूत रहता है, स्पर्श अनुद्भूत। जैसे--चन्द्र- 
प्रकाश । ४--जहां रूप अनुदुभूत रहता है, स्पर्श उद्भूत। जैसे--तप्त पाषाण 
व भर्जनकपालस्थ बालू आदि ॥३॥ 

क्रमप्राप्त वायु का स्वरूप सूत्रकार बताता है-- 

स्पशवान्‌' वायु: ॥४॥ (५२) 
[स्पशंवान ] स्पश वाला है [वायुः| वायु । 


१. वायुः स्पशवान्‌ ।' चन्द्रानन्दीय व्याख्या । 
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वायु में अनुष्णाशीत स्पर्श रहता है, यह गत पंक्तियों में स्पष्ट कर दिया गया 
है। अनुष्णाशीत स्पर्श पृथिवी में भी रहता है; परल्तु वायुगत स्पर्श अन्यत्र 
स्पर्शान्तर का अभिव्यञ्जक होता है, पृथिवीगत स्पर्श ऐसा नहीं होता, यह इनका 
अन्तर समभना चाहिये, यह विवरण प्रथम सूत्र की व्याख्या में देदिया गया है । 
उक्त स्पर्श का समवायिकारण श्रथवा आश्रय वायु है, यह वायु का लक्षण व स्वरूप 
स्पष्ट होता है । 

वायु और पृथिवी के स्प्शों में पूर्वोक्त भेद के अतिरिक्त यह भी भेद है, कि 
पूृथिवीगत स्पर्श पाकज होता है, और वायुगत स्पर्श अपाकज । फल आदि तथा 
अन्य घट, ईट, अन्न आदि विविध पार्थिव विकारों में पाकज प्रक्रिया देखी जाती 
है, वहां स्पर्श पाकज रहता है । यह स्थिति वायु में न होने से वहां स्पशे 
अपाकज है। 

पृथिवी, जल, तेज, वायु चार द्रव्यों के लक्षण व स्वरूप का उपयुक्त विवरण 
इन चार सूत्रों द्वारा प्रस्तुत किया गया। समस्त कार्य-विश्व के मूल उपादान 
कारण वैशेषिक शास्त्र में चार प्रकार के परमाणु स्वीकार किये गये हैं। इन्हीं 
परमाणुओं से बनने वाला समस्त विश्व प्रकाश में आता है । ये परमाणु-'पृथिवी, 
जल, ठेज, वायु” नाम से व्यवह्ृत होते हैं । प्रस्तुत सूत्रों में स्पष्ट कहा है-- 
पृथिवी में चार, जल में तीन, तेज में दो, वायु में एक गुण है। कतिपय' व्याख्या- 
कारों ने ऐसा लिखा है, कि उत्पत्तिक्रम के कारण पूर्वोत्पन्न द्रव्य के सहयोग से 
उत्तरोत्पन्न द्रव्य में एक गुण अधिक झ्राता जात। है। प्रथम उत्पन्न वायु में एक 
गुण है-स्पर्श । तदनन्तर उत्पन्त तेज में दो-रूप, स्पर्श। फिर जल में 
तीन-रस, रूप, स्पर्श । पृथिवी में चार-गन्व, रस, रूप, स्पर्श। परन्तु 
वैशेषिक प्रक्रिया के अनुसार पृथिवी में चारों गुण अपने ही हैं। पृथिवी-परमाणु 
में चारों गुण हैं; उनके कार्यों में भी । ये किसीके संपकक से इनमें नहीं आते । इसी 
प्रकार जल में तीन और तेज में दो गुण अपने ही हैं, किसी अ्रन्य के संपर्क से नहीं । 

वैशेषिक प्रक्रिया के अनुसार प्रत्येक कार्य-द्रव्य उत्पत्ति के अनन्तर पहले 
क्षण में निर्गुण व निष्क्रिय माना जाता है; क्योंकि वह द्रव्य अपने में उत्पन्न होने- 
वाले गुण, कर्मों का समवायिकारण है, और कारण का कार्योत्पत्ति से पहले क्षण 
में विद्यमान होना आवश्यक है; क्योंकि यदि कारण न होगा, तो ग्रुणादि कार्य 
उत्पन्न किसमें होगा? झ्रतः गुणादि की उत्पत्ति से पूर्व उत्पन्न हुआ कार्य-द्रव्य एक 
क्षण गुणादि से रहित माना जाता है। ऐसी स्थिति में उत्पन्न पूृथिवी आदि द्रव्यो 


१. बेशेशिक सूत्रों के भाष्यकार चन्द्रकान्त भट्टाचार्य । 


७२ वेशधिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


का जो लक्षण-“गन्धवती पृथिवी” आदि किया गया है, वह पृथिवी के आद्यक्षण 
में पृथिवी में घटित न होगा । यह लक्षण में अव्याप्ति दोष है। 
इसके परिहार के लिये व्याख्याकारों ने रीति निकाली है-जातिघटित लक्षण 
करने की । उसके अनुसार पृथिवी का लक्षण ह्वोगा-गन्धसमानाधिकरण 
द्रव्यत्वसाक्षाद्व्याप्यजातिमत्त्वं पृथिवीत्वम्‌ू ।! इसका तात्पर्य है-गन्ध का जो 
अधिकरण है (पुथिवी), उसीमें रहने वाली जो द्रव्यत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजातिहै 
(पृथिवीत्व), उसका जो आ्राश्चय है, वही पृथिवी है। इसका सारांश यही है-- 
पूथिवी के गन्बहीन क्षण में भी पृथिवी में 'पृथिवीत्व” जाति रहती है, इस लिये 
उस द्रव्य के पृथिवी होने में कोई बाधा नहीं है। इसीप्रकार यह श्रापत्ति श्र 
परिहार प्रत्येक कार्य द्रव्य के विषय में समझ लेना चाहिये । ऐसा लक्षण कार्ये- 
द्रव्य के प्रत्येक विशेषगुण के आधार पर किया जा सकता है ॥४॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या ये गन्धादि ग्रुण आकाश द्रव्य में रहते हैं ? 
आचार्य सत्रकार ने समाधान किया-- 
त आाकाशे न विद्यन्ते ॥५॥॥ (५३) 
[ति] वे [आकाझे] आकाझ में [न] नहीं [विद्यन्ते |] उपलब्ध होते । 
वे-गन्ध, रस, रूप, स्पर्श -गुण श्राकाश में उपलब्ध नहीं होते । सूत्र में 
आकाश पद काल आदि शेष सब द्रव्यों का उपलक्ष ण है। आकाश, काल, दिशा, 
आत्मा, मन इन सभी द्रव्यों में रूपादि' उक्त गुण नहीं रहते ॥५॥। 
शिष्य आशंका करता है, द्रवत्व ग्रुण जलों में समवेत बताया गया; 
परन्तु घृत तैल न्रादि पार्थिव द्रव्यों में वह देखा जाता है। आचार्य सूत्रकार 
ने समाधान किया-- 
सर्पिजंतुमघूच्छिष्टाना मग्निसं योगाद्‌ द्रवत्वमद्भि: 
सामान्यम्‌ ॥६।॥| (५४) 
। [सर्पिज॑तुमधूच्छिष्टानामू] घृत (सपि), लाख (जतु), मोम (मधू- 
चिछष्ट) इन वस्तुओं का [अग्निसंयोगात्‌ | अग्निसंयोग से [द्रवत्वम्‌ ] द्रवत्व 
“गुण [अदुभिः] जलों के साथ [सामान्यम्‌ | समान धर्म । 
घी, लाख,मोम भ्रादिका जो द्रवत्व गुण जलों के साथ समान धर्मं बताया जाता 
है, वह वस्तुतः घृत आदि में अग्निसंयोग-निमित्त से होता है। जल के लक्षण सूत्र 


१. रूप के विषय में परिशिष्ट (२) देखिये। 
२. “०ौिछष्टानां पारथिवानामग्निसंयोगाद्‌ द्रवता5झ्धिः सामान्यम्‌” । 
चरद्रानन्दीय व्याख्या। 


शआरन्हिक ] द्वितीयो5ध्याय: ७३ 


(२।१।२) में 'द्रव” पद सांसिद्धिक द्रवत्व गुण का बोधक है । जलों में द्रवत्व 
स्वतः: उसकी रचना के साथ होता है; परन्तु घृतादि पार्थिव द्रव्य स्वभावत: द्रवी- 
भूत दशा में उत्पन्न नहीं होते, इनमें द्रवत्व अग्निसंयोग-निमित्त से आता है, अत: 
यह “नैमित्तिक द्रव्यत्व' है| द्रवत्व रूप में दोनों-पृथिवी और जल-में भले समा- 
नता हो, परल्तु नैमित्तिक-सांसिद्धिक भेद से अन्तर समझना चाहिए। 
सूत्र के 'सर्पि' आदि पद अन्य द्रवीभूत पार्थिव वस्तुओं के उपलक्षण समभने 
चाहियें । इससे तैल, वसा आदि का संग्रह होजाता है। अग्निसंयोग' पद उद्भूत 
उष्णस्परश वाले तेज का उपलक्षण है । इससे साक्षात्‌ अग्नि का संयोग न होने 
पर तीत्र श्रातप व शारीर ऊष्मा आदि के संपक में घृतादि वस्तुओं का पिघल- 
जाना संभव होता है ॥६॥ 
शिष्य आशंका करता है, घृतादि में अतिव्याप्ति द्रवत्व लक्षण की न रहो; 
परस्तु सुवर्ण आ्रादि धातुओं में अतिव्याप्ति रहेगी। उनमें पिघलाया जाना देखा 
जाता है । सूत्रकार ने समाधान किया-- 
त्रपुसीसलोह रजतसुवर्णाना' मग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमद्भि: 
सामान्यम्‌ ।।७॥ (५५) 
[त्रपुसीसलोहरजतसुवर्णानाम्‌ ] रांगा, सीसा, लोहा, चांदी, सोना इन धातुओं 
का [अग्निसंयोगात्‌ ] अग्नि के संयोग से [द्रवत्वम्‌ ] द्रवत्व गुण [अद्भिः| जलों 
के साथ [सामान्यम्‌ ] समानधर्म है। 
रांगा आदि धातुओं का जलों के साथ समानधर्म-द्रवत्व गुण अर ग्नि-संयोग से होता 
है; उनमें स्वभावसिद्ध द्रवत्व नहीं है। जलों में सांसिद्धिक द्रवत्व है और रांगा 
आदि धातुओ्रों में अग्निसंयोग-निमित्त से होने के कारण नैमित्तिक है। जललक्षण 
सूत्र [२।१।२ | में जल का लक्षण सांसिद्धिक द्रवत्व का समवायिकारण' अभि- 
प्रत है; अ्रतः त्रपु आदि में नैमित्तिक द्रवत्व होने से अतिव्याप्ति की सम्भावना 
नहीं । 
गतसूत्र में 'अग्निसंयोगात्‌” हेतु कहने से उसीका अनुवत्तंत इस सूत्र में हो- 
सकता था, पुनः अग्निसंयोगात्‌' हेतुनिर्देश द्वारा सूत्रकार यह प्रकट करना चाहता 
है, कि त्रपु आदि धातुओं में द्रवत्व गुण का उद्भव साक्षात्‌ अ्रग्निसंयोग से होता 
है; घृतादि द्रवत्व के समान प्रखर झ्ातप आदि से नहीं । 
अज्ञातकत्तं, क व्याख्य। में इस सूत्र का पाठ निम्नप्रकार है-- 


१. “वर्णानां तेजसानामग्निसंयोगाद्‌ द्रवता5द्धिः सासान्‍्यम्‌ ।' 
चन्द्रानन्दीय व्याख्या । 


४ वेशेषिकदर्शंनस्‌ [प्रथम 


त्रपुततीसलो हरजतसुवर्णादीनां च तेजसानाम ग्निसंयो गाद्‌ द्रवत्वमद्भिः सासा- 
न्‍्यम्‌ । इस पाठ में त्रपु आदि का तेजस” विशेषण देने से सूत्रकार द्वारा सुवर्ण 
आदि धातुओं का 'तैजस” होना प्रमाणित होता है। वेशेथिक शास्त्र के समस्त 
व्याख्या व विवरण ग्रन्थों में सुवर्ण आदि धातुओं को 'तैजस' सिद्ध किया गय। है; 
परन्तु सूत्रकार का इस विषय में साक्षात्‌ निर्देश अन्यत्र कहीं उपलब्ध नहीं है। 
अधिक संभव है, सूत्र का प्राचीन पाठ ऐसा रहा हो । कदाचित्‌ लेखकों के प्रमाद 
से भ्रष्ट :होगया हो । इस पाठ में आदि” पद से अन्य कांसा, तांवा, पीतल, पारद 
(पारा) प्रभृति अनुक्त धातुओं का संग्रह होजाता है । प्रचलित पाठ में “त्रपु' 
आदि को अनुक्त धातुओं का उपलक्षण मान लिया जाता है। इसप्रकार समस्त 
धातुओं का तिज' द्रव्य में अ्रन्तरभाव समभना चाहिए। 

सुवर्ण आ्रादि धातुओं को 'तैजस'” क्यों माना गया है, इस विषय में व्याल्या- 
कारों ने सुझाव दिया है, कि संशोधन द्वारा धातुओं के मलरहित होजाने पर 
इनमें भास्वर रूप प्रस्फुटित होजाता है । भास्वर रूप केवल तेज में समवेत रहता 
है, अतः सब घातुओं को तैजस माना गया है। मलरहित हो जाने पर भी अन्य 
तत्त्वों के अंश धातुओं में मिश्रित रहते हैं, पर वह मिश्रण उस दशा में मूल उपा- 
दान के भास्वर रूप को अभिभूत नहीं करता । क्वचित्‌ धातुओं में रूप की शुक्लत। 
न रहने पर भी भास्वरता निर्वाध बनी रहती है । उसके साथ रूपान्तर तथा ग्रुरुत्व 
आदि की प्रतीति का कारण अन्य तत्त्वों के मिश्रण का होना संमव है । नीलम, 
पुखराज आदि मणियों के विषय में यह सुझाव लागू होता है या नहीं ? विचार- 
णीय है । धातु-शोधन व उसके मूल उपादानों की जांच का यह विषय प्रयोगात्मक 
रीति पर अधिक निर्भर करता है ॥७॥ 

पृथिवी, जल, तेज तीन द्रव्य प्रत्यक्ष हैं, और उनके गुण भी । वाश्रु का प्रत्यक्ष 
नहीं होता । उसके प्रत्यक्ष-स्पशं गुण से वायु का अनुमान होता है। इसके लिये सूत्र- 
कार ने प्रथम अनुमान का प्रकार बताया-- 

विषाणी ककुद्मान्‌ प्रान्तेवालधि: सास्नावानिति गोत्वे 
दृष्टं लिड्गम्‌ ।।5॥ (५६) 

[विषाणी ] सींग वाला होना [ककुद्मान्‌ ] ठाठ वाला होना [ प्रान्तेवालधि: ] 
पूंछ के सिरे पर बालों के गुच्छे वाला होना [सास्नावान्‌ ] गले के नीचे लटकती 
खाल वाला होना [इति | यह सब [गोत्वे | गौ के होने में [दृष्टं] देखा जाता है 


[लिज़म्‌ ] चिह्न । 
विषाण, ककुद्‌, प्रान्तेवालधि, सास्ना ये सब गाय या बैल के विशेष अंग हैं + 


श्रान्हिक ] द्वितीयो5ध्याय : ७भ्‌ 


विषाण का श्रर्थ सींग है | सींग शब्द संस्कृत के “श्वज्भ” शब्द का अपभ्रंश [ बिगड़ा 
रूप] है । सींग यद्यपि भेस, बकरी तथा अन्य जंगली जानवर हरिण, महा, भांख 
आदि के होते हैं, पर इन सभी के सींगों में श्रपनी-अपनी विशेषता रहती हैं । गाय 
का सींग यहां अपनी विज्ञेषता के साथ ग्रहण कियाजाना अभिप्र त है। विशेष 
सींग के द्वारा अज्ञात गाय का अनुमान होजाता है--यह गाय है, विशेष सींग 
वाली होने से, पू्वंदृष्ट गाय के समान । अनुमान का यह प्रकार 'सामान्यतोदुष्ट 
अनुमान' कहाजाता है। इसमें दृष्ट हेतु के द्वारा अदृष्ट वस्तु का अनुमान कर- 
लियाजाता है | 

अदृष्ट गाय का अनुमान करने के लिये विषाण के समान गाय का ककुद्‌ 
[ठ5ठ, जो गर्दन से पीछे की ओर उभरा हुआ मांसपिण्ड रहता है, यह बैल या सांड 
के अधिक स्पष्ट रहता है ], प्रान्तेवालधि'' पद में 'प्रान्त' का अर्थ किनारा-छोर- 
सिरा है, और वालधि' का भ्रर्थ है--बालों का गुच्छा । लम्बी पूंछ के साथ सिरे 
पर वालों का गुच्छा केवल गाय बैल की पूंछ में होता है। इस सबको मिलाकर इस 
पद का तात्परय-'पुच्छविशेष' है । सास्ना गले में लटकता हुआ चमंविशेष। ये 
सभी चिक्तन-विशेष गाय के पहचानने-अ्नुमान कराने में साधक होते हैं । भ्रन्तिम 
'सास्ना' लिज्भ तो लोक व शास्त्रीय व्यवहार में अतिप्रसिद्ध हैं। सूत्रकार ने प्रस्तुत 
सूत्रद्वारा अदृष्ट वस्तु को जानने के लिये अनुमान प्रमाण का प्रकार 
बताया ॥५॥ 

वायु को जानने के लिए सूत्रकार अनुमान के उक्त प्रकार का वायु में अति- 
देश करता है--- नस 
स्पशेइच वायो:' ॥६॥ (५७) 

[स्पर्श : | स्पर्श गुण [च] और [वायोः ]वायु के (जानने का साधन-लिज्भ 
है) | 

। पुथिवी, जल, ठेज के साथ जब हमारे अज्ों का कोई संपर्क नहीं रहता, तब 

भी हमें एक विशेष स्पर्श का अनुभव होता है। यह अनुभव सत्य है, इसमें कोई 
अआन्ति नहीं । स्पर्श एक गुण है, गुण कभी द्रव्य के आश्रय विना रह नही सकता । 


१ व्याकरण के नियमानुसार 'प्रान्तेवालधि' इस समासयुकत पद में प्रात” की 
सप्तमी विभक्ति के प्रत्यय का झलुक्‌ होने से यह रूप बना है । श्रन्यथा 
प्रान्तवालधि' होता । 

२. वायोः पद नहीं है । चन्द्रानन्दीय व्याख्या । श्र० प्रा० में 'वायो: स्पशेक्चा 
पाठ है। 


७६ वेशेषिकदशंनम्‌ [प्रथम 


तब इस स्पर्श गुण का जो आश्रय द्रव्य है, वह वायु है, ऐसा स्वीकार करना पड़ता 


है । 

यद्यपि स्पर्श ग्रुण पृथिवी, जल, तेज तीनों द्रव्यों में रहता है, तव वह स्पर्श 
इन्हींमें से किसी द्रव्य का गुण मानलिया जाय, अ्रतिरिक्त वायु द्रव्य की कल्पना 
करना व्यर्थ है; ऐसा कहाजा सकता है । परन्तु ऐसा कथन युक्त नहीं। कारण 
यह है, कि जब अधिक उष्ण व ज्ञीत स्पर्श का अनुभव होता है, उस समय तैजस 
आर जलीय द्रव्य का प्रत्यक्ष नहीं होता, पर अनुद्भूतरूप तेजस व जलीय सूक्ष्म 
कणों का अस्तित्व वहां मानाजाता है । प्रश्न होता है, उन सूक्ष्म कणों का अस्तित्व 
वहां कैसे संभव हुआ ? उसका उत्तर सिवाय इसके और कुछ नहीं, कि वे सूक्ष्म 
कण किसी अन्य द्रव्य के साथ संयुक्त होकर वहां पहुंचते हैं, जहां उस स्पर्श का 
अनुभव होता है। वह द्रव्य वायु है, जो उन कणों को अपने साथ मिलाकर वहां 
ले श्राता है । इससे भी वायु द्रव्य का अस्तित्व सिद्ध होता है। 

एक ऐसा अवसर है, जब अधिक उष्ण व शीत स्पर्श का अनुभव न होकर 
अनुष्ण-अशीत' स्पर्श का अनुभव होता है, वह स्पर्श वायु द्रव्य का अनुमापक है । 
वहां तैजस व जलीय द्रव्य के अस्तित्व की कल्पना का संभव नहीं, क्योंकि वह 
स्पर्श न उष्ण है न शीत; जो तेज व जल द्रव्य की संभावना का द्योतक हो | वह 
स्पर्श पृथिवी का कल्पना नहीं कियाजासकता, क्योंकि पृथिवीगत स्पषं में 
विशेष प्रकार के काठिन्य का अनु भव होता है, जो उक्त अनुभूयमान स्पर्श में नहीं 
रहता । वस्तुतः वह काठिन्य स्पर्श का नहीं, स्पर्श के अधिकरण द्रव्य का है, यदि 
वही द्रव्य अनुभूयमान स्पर्श का आधार होता, तो वहां काठिन्य का अनुभव 
रहता । अ्रतः उक्त स्पर्श का आश्रय वायु द्रव्य माना जाता है। पार्थिव सुक्ष्मकणों 
की वहां कल्पना का भी वही समाधान है, जो तैजस-जलीय कणों की कल्पना 
का । अन्य द्रव्य के सहयोग के विना पार्थिव कणों का स्वयं वहां पहुंचना संभव 
नहीं | वह सहयोगी द्रव्य वायु स्वीकार करना ही होगा । 

सूत्रकार ने वायु द्रव्य के अनुमापक स्पर्श गुण का स्वतः सूत्र में साक्षात्‌ 
निर्देश किया, इसके अ्रतिरिक्त “च पद से शब्द, घृति, कम्पन आदि साधनों का 
संकेत किया । शब्द से तात्पर्य उस विशेष ध्वनि से है, जो तीत्र वायु के चलने पर 
अन्य द्रव्यों के साथ संघात से उत्पन्न होती है। ऊपर अधर में पत्ते आदि उडते 
दिखाई देते हैं, उनका आधार वायु है। वृक्ष आदि का कम्पन-हिलना-डुलना भी 
वायु के कारण होता है। ये सव निमित्त वायु के साधक हैं ॥९॥ 

दिष्य जिज्ञासा करता है, गो-विषाण अथवा वह्नलि-घूम आदि में लिज्जं- 
लिज्जी का व्याप्तिग्रह प्रत्यक्ष से होता है, वहां अनुमान ठीक है। परन्तु वायु- 
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स्पर्श के प्रसंग में ऐसा नहीं; अ्रतः अनुभूयमान स्पर्श को पृथिवी आदि का गुण 
क्यों न मान लिया जाय, गत सूत्र के व्याख्यागत अभिपष्राय को समाधान रूप में 
सूत्र कार स्वतः प्रस्तुत करता है-- 
न च' दृष्टानां स्पर्श इत्यदृष्टलिज्जो वायु: ॥१०॥ (५८) 

[न] नहीं [च| और [दृष्टानां ] देखे हुओं का [स्पर्श :] स्पश [इति] इस 
कारण [त्रदृष्टलिज्भ:] न देखे हुए के चिह्न वाला है [वायुः] वायु । 

अनुभूयमान स्पर्श दीखते हुए पृथिवी, जल, तेज का गुण नहीं है, क्योंकि 
पृथिव्यादि में स्पर्श गुण, रूपादि गुणों के साथ अनुभूत होता है; परल्तु यह स्पर्श 
ऐसा नहीं है। इसलिये न दीखते हुए द्रव्य का यह चिह्न है, लिज्भ है, साधक है । 
ऐसे चिह्न से पहचाने जाने वाला द्रव्य वायु है। अन्य उपयुक्त व्याख्या गत सूत्र पर कर- 
दीगई है ॥१०॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, अनुभूयमान स्पर्श का आश्रय वायु कभी प्रतीत 
होता है, कभी नहीं । तीव्रता, मन्दता आदि भी इसमें प्रतीत होती हैं। इससे यह्‌ 
वाय्‌ कार्यभूत द्रव्य है, घटादि के समान | तब क्या पुथिवी आदि के समान इसके 
भी उपादान परमाणु होते हैं ? आचाय॑ ने बताया--- 

अद्वव्यवत्त्वेन द्रव्यम ॥११॥ (५६) 


[अद्रव्यवत्त्वेन ] द्रव्य समवायिकारण वाला न होने से [व्रव्यम्‌ ] द्रव्य (पर 
माणुरूप वायु द्रव्य स्वीकार किया जाता है।) 

पृथिव्यादि का द्रव्य का विभाग करते-करते अन्त में एक अवयवरू प पर- 
माणु रहजाता है। अन्त्य अवयव होने से उस परमाणु का कोई आश्रय द्रव्य 
अथवा समवायिकारण नहीं होता । पृथिव्यादि द्रव्य की इस अवस्था को परमाणु 
कहा जाता है। जैसे पृथिवी, जल, तेज के मूल उपादानकारण परमाण्‌ हैं, ऐसे 
ही अनुभूयमान स्पर्शाधिकरण वायु के मूल उपादान-समवायिकारण परमाणु - 
द्रव्य हैं। कार्य-वायु के अवयव विच्छिन्न होते हुए जब अन्त्य अवयवरूप अवस्था 
में पहुंच ज/ते हैं, तब वह वायु की परमाण्‌ -दशा है। वह मूल द्रव्य है, आगे 
उसका कोई समवायिकारण द्रव्य नहीं होता । इसप्रकार पृथिव्यादि परमाणु के 
समान वायु के परमाण्‌ स्वीकार किये जाते हैं । 

अज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्याख्या में इस सूत्र का पञचम्यन्त पाठ--'श्रद्वव्य- 


१. न चास्येषां स्पर्श **! श्र० प्रा० । 
२. "्रद्रव्यवत्वाद्‌ द्रव्यम्‌! चन्द्रा० 
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वत्त्वाद्‌ द्रव्यभ्‌' दिया है । व्याख्या की है-सूत्र के प्रथम द्रव्य' पद का अर्थ कब 
द्रव्य अभिप्रेत है। नज्‌-समास करके-जो कार्य-द्रव्य नहीं है, वह अन्न है| 
नजर! को पर्युदासवृत्ति' मानकर अद्रव्य' पद का तात्पय प्रकट किया, जो हल 
द्रव्य न हो, पर उसके सदृश हो; अर्थात्‌ कार्य-गुण और कम । वह ह रह 
(गुण-कर्म ) जिसमें रहते हैं, वह हुआ--अ्रद्वव्यवान्‌ू । ऐसा होने से [ किक 
तत्त्वात्‌ | वायु नामक दव्य[-द्रव्यम्‌ ] सिद्ध होता है । अचुभूयमान 30 | 
पदार्थ गुण वाला है, और गतिशील होने से क्रियावाला है, इसलिये यह द्रव्य गे 
वह गुण और क्रिया पृथिवी, जल, तेज सम्बन्धी नहीं है; प्रत: चौथे द्रव्य वायु के 
सिद्धि होती है'। 

अनुभूयमान स्पर्शाधिकरण वायु के मूल उपादानकारण परमाणु द्रव्य 
इसकी सिद्धि के लिये सूत्रकार ने अन्य हेतु उपस्थित किये-- 

क्रियावत्त्वाद्‌ गुणवत्त्वाच्च' ॥ १२॥ (६०) 

[ क्रियावत्त्वात्‌ ] क्रियावाला होने से ] गुणवत्त्वात्‌ | गुणवाला होने से [च] 
और (-अ्रन्य कारण से)। 
१. नर्ज्‌ के दो अर्थ शास्त्रकारों ने साने हैं- 

सीधा प्रथे-निषेध या प्रतिबेध है, इस 
प्रतिषेष और पसज्य-प्तिषेध हुए। 

पयु दास: सदृक्ञग्राही भसज्यस्तु निषेध 
हा ग्रहण करता है, और दूसरा सर्व 
अ्रत्नाह्मण:' कहने से ब्राह्मण से भिन्‍न 


पयु दास और प्रसज्य । “न का 
रूप में 'नज्' के दो अ्र्य-प्यु दास- 
इसके लिए व्यवस्था कीगई है-- 
झत्‌ । पहला प्रतिषेघ श्रपने सदृश 
था निषेध कर देता है। जैसे- 
पर उसके सदृक्ष क्षत्रियादि का ग्रहण 
इसीप्रकार “अद्गव्य' पद से द्रव्य-भिन्‍त 
इस व्याख्या का अ्नुकरण चर्द्रकान्त भट्टाचार्य तथा श्राधुनिक व्याख्याता 
कया है। अन्य एक ग्राषुनिक व्याख्याता 
। रूप-रस-स्पशे, रूप-स्प् और स्पर्श को 
चायु, तेज-वायु, वायु) के संसर्ग से मानकर 
! परन्तु यह वेशेषिक सिद्धान्त के विपरीत है। बेद्येषिक 
पृथिवी परमाणु में चारों गुण मानता है, ऐसे ही जलीय परमाणु में तीन 
रे. श्रज्ञातकत्त'क प्राचीन व्याख्य 


व्या में यह सूत्र न 
हैं, वह गत सूत्र के 


हीं है। इस सूत्र का जो प्रयोजन 
अद्वव्य' पद की उस 


व्याख्या से पूरा होजाता है, जो 
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क्रियावाला एवं गुणवाला होने तथा अन्य कारण से वायवीय द्रव्य- 
परमाण्‌ का होना सिद्ध होता है। यूत्र का 'च' पद अन्य कारण अर्थात्‌ समवायि- 
कारण होने का समुच्चय करता है। वायवीय परमाणु क्रिया का अधिकरण है, 
एक परमाणु का अन्य परमाणु के साथ संयोग होने के लिये आवश्यक है, कि 
उसमें क्रिया हो; अन्यथा दृथणुक झ्रादि के उत्पन्न न होने से सृष्टि का आरम्भ 
सभव न होगा । 

2008 के गुण कार्य में अपने समानजातीय गुणों को उत्पन्न करते हैं। कार्य 
वायु में स्पर्श आदि गुणों का अनुभव होता है। इससे निश्चय कियाजाता है, कि 
भगोलत्ति का यह क्रम मूल उपादानतत्त्व से प्रारम्भ हुआ है, अन्यथा कार्य - 
प्रव्य में इसका उपलब्ध होना संभव न था। इसप्रकार क्रिया और गुण इन दोनों 
का आश्रय होने से वायवीय परमाणु का द्रव्य होना स्पष्ट होता है। 

यह एक व्यवस्था है--कोई कार्य-द्व्य अपने कारण-द्रव्यों से उत्पन्न होता 
है। कारण-द्रव्य कार्य-द्रव्य के समवायिकारण होते हैं। अनुभूयमान वायु कार्य - 


य है । इसके समवायिका रण द्रव्यों का होना आवश्यक है। कार्य-भूत वायु के 
हु. कार्य-वायु के समान उनका भी 


जो मूल 
सबसे मूलभूत समवायिकारण अ्रवयव हैं; 
रण द्वव्य ही 


द्र्व्य रे न 

पा, होना निश्चित होता है, क्योंकि प्रत्येक कार्य का समवायिका 

हे है ॥१२॥ 

के शाष्य आशंका करता है, क्रियावाला आर 
न परमाण को अनित्य क्‍यों ? 

व नित्य क्यों न मानाजाय 
अज्ञातकत्त 'क रचना में कीगई है। यहां यह सम्देह कियाजासकता है, 
कि कदाचित्‌ प्राचीन-व्यास्याकाल में प्रस्तुत सूत्र | १२ बां] न रहा हो; 
ओर वायु का द्रव्यत्व सिद्ध करने के लिये इन हेतुओं का भरस्तुत किया जाना 
आवश्यक होने से गतसत्र के '्रद्रव्य/ पद की उक्त च्यास्या कीगई हो। 


कालान्तर में इसको झावश्यक समभकर हेतुरूप से पृथक्‌ सूत्र यहां सन्नि- 
कीजासकती है, कि प्राचीन 


पट करदिया गया। दूसरी कल्पना यहें 
मर के सन्‍्मख मलसत्र की प्रति में लेखक श्रादि प्रमाद से सूत्र 
ख्ि ७ के ० प्र असल 
४ सके होगया हो, तथा अधवश्यक होने से व्यास्याकार ने गतसूत्र के 
प्रा पद से उस श्र्थ को श्रभिव्यक्त हे 

बन व्याख्या में प्रस्तुत सूत्र न होते के दो 
सकते हैं। 3 
चन्द्रानन्दीय व्यास्या में यह सूत्र उपलब्ध है । 


गुणवाला होने से घट आदि के 
आचार्य सूत्रकार ने समाधान 


रने का यह प्रयास किया हो । 
नों कारण कल्पना कियें जा- 
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किया--- 
अद्रव्यत्वेन' नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥॥१३॥ (६१) 

[अ्रद्वव्यत्वेन | कोई द्रव्य समवायथिकारण न होने से [नित्यत्वं ] नित्य होना 
[उक्तम्‌] कहा गया है, (परमाणू का) । 

परमाणु के अन्त्य द्रव्य होने से उसका समवायिकारण अन्य कोई द्रव्य नहीं 
होता । समवायिकारण न होने से उसका असमवायथिकारण भी कोई संभव नहीं । 
परमाणु स्वयं एक अवयवरूप है, अवयवी नहीं। भ्रवयवी द्रव्य, अपने कारणभूत 
अवयव द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से आत्मलाभ करता है। प्रत्येक अवयवी के वे 
अवयव समवायिकारण होते हैं । उन श्रवयवों का संयोग उस कार्य॑-द्रव्य का अस- 
मवायिकारण होता है। कार्य-द्रव्य का नाश समवायिकारण अथवा असमवाःयि- 
कारण के नाश से होजाता है; इसप्रकार वह कार्य द्रव्य उत्पाद-विनाशशील 
होने से अनित्य कहाजाता है| परन्तु परमाणु का न कोई समवायिकारण है, न 
असमवायिकारण; इसलिये परमाण्‌ तत्त्व को नित्य कहा गया है। वे परमाणु 
चाहे वायु के हों, अथवा पूृथिवी झ्रादि के; वे सब नित्य-अनुत्पदविनाशशील 
होते हैं ॥॥१३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या आ्राकाश की तरह वायु एकमात्र इकाई है, 
या पृथिवी आदि की तरह अनेक खण्डों वाला है ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 


वायोवरयुसंमूच्छेनं नानात्व लिज्भमू ॥१४॥ (६२) 
[वायो: | वाश्रु के [वायुसंमूच्छेन] अनेक वायु-खण्डों की परस्पर टक्कर 


१. अज्ञातकत्त, क प्राचीन व्याख्या में सूत्र का पाठ--अ्रद्रव्यत्वेनानित्यत्व- 
समुक्तम्‌' दिया है। श्र्थ किया है--जिसका कोई स्थिर पश्राश्रय द्रव्य न हो, वह 
अद्रव्य है । गंगा नदी ज॑से किनारों से बंधी स्थिर आश्रय के सहारे निरन्तर 
एक समान बहा करती है; ऐसी स्थिति वायु के विषय में नहीं है । इसीरूप 
में वायु आाश्रयरहित होने से अनित्य है श्रस्थायी है, घटादि के समान । 
ऐसी व्याख्या कार्य-वायू के विषय में व्यावहारिक दशा के प्रवाह की 
दृष्टि से उपयुक्त कहीजासकती है। प्रासंगिक शास्त्रीय दृष्टि से यह कोई 
उपयुक्त व्याण्या नहीं है । कतिपय आधुनिक व्याख्याकारों ने इस अन्‌ भूय- 
'सान चायु-द्रव्य को नित्य. मान लिया है। यह मन्तव्य श्रशास्त्रीय है । 
“अद्रव्यवत्वेत नित्यत्वमुक्तम्‌? चन्द्रा० 

२. “लानात्वे लिड गम! चन्द्रे० 
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[नानात्वलिज्भम्‌ ] नाना होने का चिह्न है । 

दो या दो से अधिक वायु खण्डों की परस्पर टक्कर होना, वायु के नाना- 
अनेक होने का चिह्न है। कईवार ऐस्ग देखा जाता है--भिन्‍न दिशा और भिन्‍न 
गति वाले वायुखण्ड जिस जगह पर आपस में टकराते हैं, वहां के घूलकण, 
तिनक्रे व पत्ते आदि ऊपर की ओर आकाश में उड़ जाते हैं । वायु स्वभावतः 
तियंग्गति रहता है, पर आपस में टकराकर ऊध्वंगति होजाता है, और अपने 
साथ तृण आदि को उड़ा लेजाता है। तिनकों केऊपर की ओर उड़ने से वायु की 
ऊध्वंगति का ज्ञान होता है, और ऊध्वंगति से आपस में टकराने का । यह टक- 
राना [संमूच्छेन] वायु के नाना होने का लिज्भ है। 

आपस में टकराने की इस स्थिति को हम जलों में प्रत्यक्ष देखते हैं । जब 
जलों की दो धाराएं भिन्‍न दिशाओं से आकर आपस में टकराती हैं, तो वे जल 
टक्कर खाकर ऊपर को उछल जाते हैं, उनमें बहने वाले तिनके आदि भी उनके 
साथ जाते हैं । ठीक यही दशा वायुओं की टक्कर में होती है । इससे जलादि के 
समान वायु का नाना होना सिद्ध होता है । 

यद्यपि परमाणु से दृचण्‌ कादिक्रम द्वारा वायु के अनुभूयमान स्थिति में आने 
से वायु का नानात्व पृथिवी आदि के समान स्पष्ट है, फिर भी सूत्रकार ने शिष्यों 
की जिज्ञासा पर विषय को अंधिक स्पष्ट करने की भावना से लौकिक व व्याव- 
हारिक परिस्थिति के आधार पर अर्थ को अभिव्यक्त किया है ॥ १४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, वायुखण्डों का परस्पर संमूच्छेन [टकराव] होता 
है, यह कैसे जानाजाय ? जबकि वायु का प्रत्यक्ष ही नहीं होता। अ्रनुमान के 
लिये व्याप्ति का ज्ञान आवश्यक है। दो पदार्थों का नियम से सहचारी होना 
व्याप्ति है। धूम और अग्नि की व्याप्ति का ज्ञान, धूम भर अग्नि के साहचर्य को 
प्रत्यक्ष से देखने पर होता है, तभी भ्रन्यत्र धूम के दीखने से उसके सहचारी अदृष्ट 
अग्नि का अनुमान होता है। वायु तो प्रत्यक्ष ही नहीं, तब हेतु के साथ उसकी 
व्याप्ति का प्रत्यक्ष न होने से वायु का अनुमान संभव न रहेगा । आचाये ने आशंका 
की यथार्थता को स्वीकार करते हुए अग्रिम सूत्रों द्वारा समाधान प्रस्तुत किया-- 


वायुसन्निकर्षे! प्रत्यक्षामावाद्‌ दुष्ट 
लिज्ध न विद्यते ॥ १५॥ (६३) 
[वायुसबन्निकर्षे] वायु का सन्निकर्ष-सम्बन्ध होने पर [प्रत्यक्षाभावात्‌ | 
प्रत्यक्ष न होने से [दृष्टं] देखा हुआ (प्रत्यक्ष) [लिज़म्‌ ] चिह्न (व्याप्तिज्ञान) 


१. “वायुरिति सति सन्निकर्ष! झ० प्रा० । चन्द्रा० । 


पु 
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[न] नहीं [विद्यते | है। 

वायु द्रव्य है, और चक्षु इन्द्रिय भी द्रव्य है। एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य से 
संयोग होना संभव है। वायु का चक्ष्‌ से सन्निकर्ष होने पर भी चक्षु द्वारा 
वायु का प्रत्यक्ष संभव नहीं; क्योंकि चक्षु इन्द्रिय रूप गुण तथा रूप के आश्रय 
द्रव्य का ग्रहण करसकता है, वायु-द्रव्य रूप का आश्रय न होने से चक्षु द्वारा सर्वथा 
ग्रग्राह्म है। त्वक्‌ इन्द्रिय स्पर्श का ग्रहण करता है, अर्थात्‌ त्वमिन्द्रिय द्वारा स्पर्श 
गुण का प्रत्यक्ष होता है, परन्तु स्पर्श के आश्रय द्रव्य का प्रत्यक्ष नहीं होता । अनेक 
वार ऐसा होता है, कि चारों ओर वाथुमण्डल के भरा रहने पर भी ऐसा अनुभव 
होता है, कि हवा बिल्कुल बन्द है। यह अनुभव स्पष्ट करता है, कि त्वक्‌ इन्द्रिय 
के साथ वायु का सन्निकर्ष होने पर भी त्वक्‌ के द्वारा वायु का प्रत्यक्ष नहीं हो- 
पाता । अन्यथा हवा बन्द है! ऐसा अनुभव न होता, जबकि हमारे चारों ओर हवा 
विद्यमान रहती है । 

यदि कहा जाय, कि बन्द है! अनुभव हवा की गति के अभाव को प्रकट 
करता है, हवा के भ्रभाव को नहीं । तो भी यह स्पष्ट है, कि हवा का अस्तित्व 
स्वीकार किया जारहा है, पर उसका अनुभव त्वग्रिन्द्रिय द्वारा नहीं होरहा; 
यद्यपि गति उस समय भी हवा में रहती है, परन्तु वह इतनी मन्द होती है, कि न 
उससे वृक्षों के पत्ते हिल पाते हैं, और न हमें उसके स्पर्श का अनुभव होता है । 
यह सव स्थिति स्पष्ट करती है, कि त्वगिग्द्रिय का वायु के साथ सन्निक होने 
पर भी उसके द्वारा वायु का प्रत्यक्ष नहीं होता । आचार्यों ने इसीकारण 
त्वगिन्द्रिय को द्रव्य-ग्राहक नहीं माना। झ्रांख बन्दकर जब हम पूर्वदृष्ट वस्तु को 
हाथ आदि से छूते हैं, तब वहां केवल स्पर्श गुण का प्रत्यक्ष होता है, वस्तु का 
नहीं | वस्तु का केवल अनुमान होता है। इसी अभिप्राय को सृत्रकार ने प्रस्तुत 
सूत्र से अभिव्यक्त किया, वायु के साथ इन्द्रिय का सबन्निक्ष होने पर भी वायु का 
प्रत्यक्ष नहीं होता; इसकारण वायु के अनुमान के लिये व्याप्ति का प्रत्यक्ष ज्ञान 
नहीं होपाता, यह्‌ कथन ठीक है ॥१४५॥ 

सूत्रकार ने बताया, उक्त कथन ठीक होने पर भी हम एक सामान्य नियम 
का प्रत्यक्ष करते हैं। वह है-गुण का गुणी के आश्वित रहना । प्रत्येक गुण गुणी 
के आश्रित रहता है, गुणी को छोड़कर नहीं रहसकता; ग्रुण-ग्रुणी का यह साह- 
चर्य-नियम प्रत्यक्ष है। इसके द्वारा वायु द्रव्य का अनुमान होता है। आचार्य ने 
कहा--- 
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सामान्यतोदृष्टाच्चाविशेष: ॥ १६॥। (६४) 
[सामान्यतोदृष्टात्‌ ] सामान्यतोदृष्ट लिझ्धभ से [च] तथा [ अविशेषः | भेद 
नहीं (कोई; वायु का अनुमान कर लेने में ) । 
धूम-प्रग्नि स्थल में दोनों के साहचर्यनियम का प्रत्यक्ष ज्ञान होने पर जैसे 
घूम से भ्रग्नि का अनुमान होता है; वैसे ही गुण-गुणी के सामान्य साहचयें- 
नियम का प्रत्यक्षज्ञान होने से स्पर्श-गुण के आश्रय द्रव्य का अनुमान होने में 
पहले से इसका कोई भेद नहीं है, दोनों प्रकार से श्रनुमान कियाजाना समान 
है । स्पर्श गुणविशेष के साथ वायु के साहचर्यनियम का प्रत्यक्षज्ञान न होने पर 
गुण-सामान्य का गुणी के साथ साहचर्य नियम प्रत्यक्ष ज्ञात होने से इसे 'सामान्य- 
तोदृष्ट' नाम दियागया है। 
जब हम बैंठते-उठते चलते-फिरते एक प्रकार के स्पर्श का अनुभव करते हैं, 
और उसके आश्रयद्रव्य के रूप में पृथिवी-जल-तेज को नहीं पाते, तो इनसे भिन्‍न 
किसी ऐसे द्रव्य का अनुमान होता है, जो उस अनुभूयमान स्पर्श गुण का आश्रय 
हो । इसप्रकार गुण-सामान्य से उसके आश्रयभूत गुणी का अनुमान होजाता 
है | वही वायु है ॥ १६॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, सामान्यतोदृष्ट अनुमान के अनुसार गुण से गुणी- 
द्रव्य का बोध होजायगा; पर वह द्रव्य 'वायु' है, यह कैसे जाना गया ? सूत्र- 
कार ने समाधान किया-- 
तस्मादागमिकम्‌ ॥ १७॥ (६५) 
[तस्मात्‌ | इस कारण से [झ्रागमिकम्‌ ] झ्ागम द्वारा जानागया है । 
क्योंकि सामान्यतोदृष्ट अनुमान से यह निश्चित ज्ञान नहीं होपाता, कि वह 
अनुमित द्रव्य वायु है, इस कारण उसके वायु होने का ज्ञान आगम के आधार पर 
होता है। आगम वेद को कहते हैं। मनु महाराज [१॥२०] ने बताया है-- 
सर्वेषां तु स नामानि कर्माणि च पृथक्‌ पृथक्‌। 
वेददब्देभ्य एवादा पृथक्‌ संस्थाइच निमंसे ॥ 
सर्ग के आदि में ब्रह्मा आदि ऋषियों ने सब वस्तुओं के नाम और उनके 
कर्म तथा वर्णाश्रम आदि की व्यवस्था का वेदोक्त शब्दों के आधार पर ही 
निर्माण किया । वेद' तथा वैदिक साहित्य में प्रस्तुत अर्थ के लिए अनेकत्र वायु 


१. ऋ० शाराहा शिश्डाश्णा शरेशधा ४५४१॥६॥ यजु० १॥१॥ 
३११३॥ ते० सं०२।१११॥१॥ मे० २॥५॥१॥ जें० ब्रा० १३१४॥ 
ऐ० ब्रा० २।३४। 
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पद का प्रयोग देखा जाता है; उसीके अनुसार ऋषियों ने इस द्रव्य को वह नाम 
दिया । फलतः यह नाम वेद द्वारा निश्चित है ॥१७॥ 

शिष्य आशंका करता है, आगमबोधित चतुर्थ द्रव्य का नाम सर्वात्मना 
तभी स्वीकार्य होसकता है, जब आगम के प्रामाण्य का निश्चय हो | यह कैसे 
संभव होगा ? आचार्य ने समाधान किया-- 

संज्ञा कर्म त्वस्मद्विशिष्टानां लिज्भमू ।।१८। (६६ ) 

[संज्ञा] नाम [कर्म] कत्तंव्य [तु] तो [अस्मद्-विशिष्टानां] हमसे विशिष्ट 
का [लिड्भरम्‌ ] चिह्न है। 

पदार्थों का नाम रक्खा जाना और मानवों के कत्तंव्यों का बोध कराना 
हमसे विशिष्ट किसी सर्वोच्च सत्ता का द्योतक है । जिसने इन पदार्थों की रचना 
की, उसीने इनके नामों का संकेत किया, वह नाम और रूप दोनों का निर्माता है। 
यद्यपि ऋषि और लोककर्त्ता आचार्यो ने अनेक नाम-संकेतों की कल्पना की 
है ; परन्तु सर्वप्रथम सर्गादिकाल के अवसर पर इस दिशा में ईश्वर द्वारा 
वेदरूप से कियागया उद्बोधन ही है। इस तात्पयं की अभिव्यक्ति के लिये सूत्र- 
कार ने अस्मद्विशिष्टानां' यह बहुवचनान्‍्त निर्देश किया है। इससे ईश्वर-बोधित 
वेद और साक्षात्कृत धर्मा आप्त ऋषियों द्वारा किये संकेतों का ग्रहण होजाता 
है। फलत: चतुर्थ द्रव्य का वायु” नामकरण वेदादि के अनुसार होने से प्रामाणिक 
एवं स्वीकायं है। 

अस्मदादि सदृश पुरुष भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा आदि दोषों से दूषित रहते 
हैं, उन्तके कहे वाक्‍्यों में अ्रप्रामाण्य की आशंका होसकती है; परन्तु ईश्वर-सत्ता 
दोषों से सर्व था परे है । उसके द्वारा बोधित वेद में अप्रामाण्य की शल्भूर का अव- 
काश नहीं रहता । इस रूप में प्रस्तुत प्रसंग से ईश्वर का अस्तित्व भी 'नाम-रूप' 
के रचयिता होने के कारण सिद्ध होता है ॥१८॥ 

इसी अर्थ को सूत्रकार ने अन्य उपोद्वलक प्रस्तुत कर पुष्ट किया-- 

प्रत्यक्षप्रवृत्त त्वात्‌ संज्ञाकमंणग: ॥ १९॥ (६७) 

[प्रत्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ | प्रत्यक्ष होने पर प्रवृत्त होने से [संज्ञाकर्म ण: ] संज्ञा 
और कर्म के । 

किसीके द्वारा वस्तु का नाम करना और कत्तंव्य का बोध कराना तभी 
संभव है, जब कर्त्ता को दोनों का प्रत्यक्ष ज्ञान हो। नामकरण में ताम और नामी 
का प्रत्यक्ष होना चाहिये; कर्त्तव्यवोध में समस्त कर्तव्यों और उन प्राणियों का 


१. प्रत्यक्षपुर्वकत्वात्‌' श्र० प्रा० । चन्द्रा० 
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बोध होना चाहिये, जिनके लिये कत्तंव्य-बोध कराना है । साकल्येन नाम-रूप का 
ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञान सर्वज्ञ सवंशक्ति सवंनियन्ता परमेश्वर के सिवाय अन्य किसी 
को होना संभव नहीं । अन्य किसी' में जीवात्मा आता है, वह अपनी उच्चतम 
दशा में पहुंचने पर भी सर्वज्ञता आदि स्थिति को प्राप्त नहीं करपाता। फलत: 
संज्ञा और कमं-बोधन के लिये प्रवृत्ति सबका प्रत्यक्ष होने पर ही संभव है; इस- 
लिये संज्ञा-संज्ञी और कर्म-कर्मी समस्त का प्रत्यक्ष-द्रष्टा होने से परमेश्वर का 
निर्बाध अस्तित्व सिद्ध होता है। 


इन दो सूत्रों का प्रतिपाद्य यहां प्रसंगवश आगया है। यहां तक वायु-परीक्षा 
का प्रकरण पूरा होता है ॥१६॥ 
पृथिव्यादि चार द्रव्यों की परीक्षा के अनन्तर कऋरमप्राप्त आकाश द्रव्य का 
निरूपण करने की भावना से आचार्य सूत्रकार ने कहा-- 
निष्क्रमणं प्रवेशनमित्याकाशस्य लिज्भुम ॥२०॥ (६८) 


[निष्कमणं ] निकलना, अन्दर से बाहर आना, [प्रवेशनं] प्रवेश करना, 
बाहर से भीतर जाना, [इति] यह, इसप्रकार की क्रिया का संभव होना, 
[आकाशस्य] आकाश का, आकाश के अस्तित्व का [लिज्भम्‌] चिह्न है। 

घर के भीतर-बाहर आना-जाना अथवा कहीं भी घूमना-फिरना यह त्रिया 
या गति ऐसे द्रव्य का अनुमान कराती है, जो इन क्रियाओ्रों के लिये अवकाश 
प्रदान करता है। न केवल क्रिया, प्रत्युत कोई भी मूत्तं पदार्थ उस अवकाश के 
विना आत्मलाभ करने में श्रक्षम रहता है, जो आकाश के अस्तित्व से प्राप्त 
होता है। यदि उस अवकाश को कोई एक मूते द्रव्य घेर लेता है, तो उसमें दूसरे 
मृत्तंद्रव्य का श्राना संभव नहीं। एक मूत्त द्रव्य का अपनी स्थिति में आत्मलाभ 
करने के लिये अवकाश का होना आवश्यक है; इसकारण सूक्ष्मतम मूत्ते द्रव्यों 
से लगाकर महान से महान अनन्त मूत्त द्रव्यों तक की स्थिति ऐसे पदार्थ का 
अनुमान कराती है, जो इनके लिये भ्रवकाश प्रदान करता है । वही द्रव्य आकाश 
है ॥२०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, पृथिवी आदि के लिज्भ गन्ध-रूप-रसादि, इनके 
(गन्धादि के) समवायिकारण होने के आधार पर कहे गये हैं। क्या आकाश के 
ये लिज्भ इसी आधार पर हैं, कि श्राकाश निष्क्रमण-प्रवेशन का समवायिकारण 
है ? आचार्य ने समाधान किया-- 
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तदलिज़्मेकद्रव्यत्वात्‌' कमंण: ॥२१॥ (६६) 

[तदलिज्धम्‌ |] उस रूप से लिज्ज नहीं है [एकद्रव्यत्वात्‌] एक द्रव्य सम- 

वायिकारण वाला होने से [कर्मणः ] कर्म के । 
कम अर्थात्‌ क्रिया जिस द्रव्य में होती है, वही द्रव्य उस कर्म का सम- 

वायिकारण होता है। भीतर-बाहर प्रवेश व निष्क्रण करने वाला व्यक्ति उस 
कर्म का समवायिकारण है, अन्य कोई द्रव्य नहीं। इसलिये निष्क्रमण-प्रवेशन 
आदि कर्म आकाश के लिज्भध इस आधार पर नहीं हैं, कि आ्राकाश इनका 
समवायिकारण है । निष्क्रणण आदि क्रिया अ्रथवा किसीप्रकार की गति 
उसी द्रव्य में समवेत रहती है, जो क्रिया 4गति करता है। ऐसी क्रिया व गति 
केवल एकदेशी-समूर्त द्रव्य में संभव है, वही उसका समवायिक।रण होता हैं। 
विभु होने से आ्राकाश किसीप्रकार की क्रिया का समवायिकारण होना संभव 
नहीं ॥२१॥ 

शिष्य ने पुनः जिज्ञासा की, यदि समवायिकारण होने के आधार पर लिज् 
नहीं, तो क्या असमवायिकारण होने के आधार पर लिज्ध कहा गया है ? आ्राचार्य 
ने बताया-- . 

कारणान्तरानुक्ल प्तिवेधम्याच्च ॥२२।॥ (७०) 

[कारणान्तरानुक्लृप्तिवैधर्म्यात्‌] अन्य कारण की स्थिति के वैधर्म्य से 
[च| भी! 

यहां गत सूत्र से 'तदलिज्ञम्‌” पद की अनुवृत्ति है। समवायिकारण से अन्य 
जो भ्रसमवायिका रण है, उसकी स्थिति से द्रव्य का वैधम्य है। किसी कार्य 
पदार्थ का-चाहे वह कार्य द्रव्य, गुण, कर्म कोई हो-असमवायिकारण केवल 
गुण अथवा कहीं कम होसकते हैं; द्रव्य कहीं किसीका असमवायिकारण नहीं 
होता। जो भ्रसमवायिकारण होते हैं, उनके साथ द्रव्य का यह वैधर्म्य है। इसलिये 
आकाश निष्क्रमण आदि क्रियाओं का असमवायिकारण नहीं होसकता । अतः 
इस आधार पर भी निष्क्रण आदि आकाश के लिज्ध नहीं कहे जा 
सकते ॥२२॥ 

शिष्य ने पुनः जिज्ञासा की, तब किस आधार पर निष्क्रमण शआ्रादि को 
आकाश का लिज्ञ कहा गया ? आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 


संयोगादभाव: कमंण: ॥२३ ॥। ( ७१ ) 
[संयोगात्‌ | संवोग से [अ्रभाव:] अ्भाव-ताश [कर्मण:] कर्म का- 
१. “5द्रव्यवत्त्वात्‌' चन्द्रा० ; 


आन्हिक ] द्वितीयो5्ध्याय : घ्७ 


क्रिया का। 

किसी मू्तं द्रव्य में क्रिया होने के लिये आकाश निमित्तकारण रहता है । 
क्रिया है क्‍या ? किसी द्रव्य का एक प्रदेश से वियोग या विभाग होकर भ्रन्य 
' प्रदेश के साथ संयोग होजाना । वे प्रदेश-जहां से विभाग होता है, अथवा जहां 
संयोग होता है-आकाश के अतिरिक्त श्रन्य कुछ नहीं। तात्पय॑ हुआ--किसी 
द्रव्य में क्रिया का होता आकाश के विना संभव नहीं। वह मृत्तं द्रव्य क्रिया का 
समवायिकारण है, आघात व संयोग आदि असमवायिकारण, शेष सब साधन 
निमित्तकारण रहते हैं। इसप्रकार आकाश, काल आदि को कार्यमात्र का निमित्तं 
कारण मानागया है । 

आशंका कीजाती है, यदि आकाश क्रिया में कारण है, तो धनुष्‌ से छूटे 
बाण, बन्दुक से निकली गोली, हाथ से फेंकी गई गेंद की क्रिया-आकाश के 
नित्य व व्यापक होने से कभी समाप्त न होनी चाहिये। पर यह ठीक नहीं; 
क्योंकि प्रत्येक कार्य के कारण अनेक होते हैं, तथा कार्य के बाधक कभी कार्य का 
अबरोध कर देते हैं । फेंका हुआ द्रव्य यदि किसी भींत आदि अवरोधक से टकरा 
जाता है, तो यह क्रिया को रोक देता है, या समाप्त कर देता है। इसी स्थिति को 
सूत्रकार ने बताया-अभ्रवरोधक संयोग से क्रिया का अभाव होजाता है। इससे 
क्रिया के प्रति आकाश की निमित्तकारणता में कोई बाधा नहीं आती । 

जब कहीं किसी क्रिया का कोई अवरोधक सामने नहीं आता, वहां किन्‍्हीं 
कारणों की अक्षमता क्रिया की समाप्तिका हेतु होता है । हाथ या बन्दूक से वस्तु 
के फेंके जाने की क्षमता सीमित होती है। उसके रहने तक क्रिया होती रहती है, 
न रहने पर समाप्त होजाती है। कार्य के (भ्रनेक कारणों में से जब कोई कारण 
कार्य के प्रति अक्षम होजाता है, तो वह कार्य नहीं रहता। आकाश या कोई 
अन्य असमग्र कारण न तो काये का आरम्भ कर सकते हैं, न उसे सुरक्षित रख 
सकते हैं। केवल आकाश को लेकर यह झाशंका उठाई जाती है, कि उसके कारण 
: मानने पर-उसके रहते-क्रिया निरन्तर बनी रहे; पर जिस द्रव्य में क्रिया समवेत 
है, उसके बने रहने पर-जब तक वह बना रहे-क्रिया निरन्तर क्‍यों नहीं होती 
रहती ? स्पष्ट है, किन्हीं अन्य कारणों की अक्ष मता क्रिया को समाप्त कर देती 
है । अतः निष्क्रमणादि क्रियाओं का निमित्तकारण है--श्राकाश; उसी रूप में 
ये आकाश के लिज्) हैं ॥॥२३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे गन्धादि गुणों के समवायिकारण होने से 
पृथिवी आदि द्रव्यों का लिज्भ गन्धादि को बताया ग़या । क्या ऐसे आकाश किसी 
का समवायिका रण नहीं है, जिसे श्राकाश का लिज्र कहा जासके ? इस तथ्य 
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को उपपादन करने की भावना से सूत्रकार ने प्रथम परिशेषानुमान को स्पष्ट 
करने के लिये भूमिकारूप में कहा-- 
कारणगुणपूर्वक: कार्यगुणो दृष्ट: ॥२४।॥ (७२) 
[कारणग्रुणपूर्व क:] कारण के गुण के अनुसार [कार्य ग्रुण:] कार्य में गुण 
[दृष्ट:] देखा जाता है । 
पृथिवी आदि कार्य -द्रव्यों में जो गन्धादि विशेषयुण देखे जाते हैं, वे कारण- 
गत गुणों से उत्पन्न होते हैं। कारण के गुण कार्य में ग्रुणों को उत्पन्न करते हैं । 
शुक्ल तन्तुओं से उत्पन्न पट में शुक्लरूप देखा जाता है। पट के शुक्लरूप का 
समवायिकारण पट है, और अ्रसमवायिकारण तत्तुझ्रों का शुक्लरूप | शब्द भी 
रूपादि के समान विशेषगुण है । ऐसा कोई कार्यद्रव्य दृष्टिगोचर नहीं होता, 
जहां शब्द कारणगुणपूर्वक उत्पन्न हुआ ज्ञात हो। ऐसे द्रव्य की खोज होनी 
चाहिए, जिसका विशेषगुण शब्द है; श्रथवा जो शब्द का समवायिकारण 
है ॥२४॥ 
शिष्यों ने जिज्ञासा अ्रभिव्यक्त की, वीणा-बांसुरी-डोलक-शंख आदि का द्रब्यों 
में शब्द उपलब्ध होता है, इसे कारणग्रुणपूर्वक क्‍यों न मानलियाजाय ? 
आचाय॑ सूत्रकार ने समाधान किया-- 
कार्यान्तराप्रादुर्भावाच्च' शब्द: स्पशंवतामगुण: ।।२५॥ (७३) 
[कार्यान्तराप्रादुर्भावात्‌ ] कार्यान्‍्तरों ( अवयवबों) से प्रादुर्भत न होने के 
कारण [च] और [शब्द: | शब्द गुण [स्पश वताम्‌ ] स्पर्श वाले द्रव्यों का [अगुण:] 
गुण नहीं है । 
स्पर्शवाले द्रव्य चार हैं--पृथिवी, जल, तेज, वायु । पृथिवी आदि कार्यों में 
गन्धादि गुण कारणगुणपूर्वक होते हैं। किसी कार्य-प्रवयवी में गन्ध-रस-रूपादि 


१. *कार्ये गुणों दृष्ट/ चन्द्रा० | इसी व्याख्या में २४-२५ संख्या के दो सूत्रों को 
एक माना है । - 
२. श्रज्ञातकत्त क प्राचीन व्यास्या में प्रस्तुत सूत्र से पूर्व 'शब्दः स्परशंवतामगुण 
इति' ऐसा सूत्र पढ़ा है। तथा प्रस्तुत सूत्र के श्रनन्तर दो सूत्रों के रूप में ऐसा 
पाठ दिया है--कार्थास्तराप्रादुर्भावात्‌' । शब्द: स्पर्शवतामगण:' । श्रागे २६ वें 
सूत्र को तीन सूत्रों के रूप में विभक्त करदिया है, श्रौर तीसरे सत्र में दिक 
तथा काल को जोड़कर कुछ पाठभेद किया है; जो सब इसप्रकार हैं-.-'परत्र 
समवायात्‌। 'प्रत्यक्षत्वाच्च'। 'न [ दिक ] कालात्मगुणो न मनसो गुण: । 
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गुण उसके [अ्वयवी के] कारण-अवयवगत गन्ध-रस-रूपादि ग्रुणों के समान 
देखे जाते हैं। आम फल में जो गन्ध-रस आदि हैं, उनके समानजातीय गन्ध-रस 
आम के अ्वयवों में उपलब्ध हैं। भ्रवयवगत गन्ध-रस-कायं अवयवी आम में- 
अपने सजातीय गन्ध-रस के आरम्भक होते हैं। शुक्लपटगत शुकक्‍्ल-रूप पट के 
कारण तनन्‍्तु-अवयवगत शुकक्‍्लरूप के समानजातीय होता है अर्थात्‌ तन्तुकारणगत 
शुक्लरूप कार्य-पट में अपने समानजातीय शुक्लरूप का आरम्भक होता है । 
यह स्थिति-कार्यं गुण कारण युणपुर्वक होता है-इस व्यवस्था के अनुसार है। 

इसीके अनुरूप यदि वीणा आदि में श्रूयमाण शब्द कारणग्रुणपूर्वंक माना 
जाय, तो वीणा आदि के कारण-श्रवयवों में उसीका समानजातीय शब्द अ्रभिव्यक्त 
होना चाहिये । पर उन अवयवो में ऐसा शब्द अभिव्यक्त किया जाता अनुभव में 
नहीं झ्राता । तात्पयं यह--श्रदि रूपादि गुणों के समान शब्द पृथिवी आदि चार 
द्रव्यों में से किसी का गुण होता, तो जैसे कार्य गत रुपादि ग्रुणों के समान कारण 
में गुण उपलब्ध होते हैं; ऐसे ही वीणा आदि कार्थों में उपलब्ध शब्दगरुण के 
समान ही शब्द वीणा आदि के कारण-अवयवों में उपलब्ध होता; परन्तु ऐसा 
नहीं है, इसलिये शब्द को स्पशंवाले पृथिवी आदि चार द्रब्यों में से किसीका 
गुण नहीं माना जासकता। यह स्पष्ट है--वीणा आदि के कारण-अवयव शब्द 
रहित होते हुए वीणा आदि कार्यों के आरम्भक होते हैं । तब कार्यंगुण के कारण- 
गरुणपूर्वक होने के नियमानुसार पृथिवी आदि चार द्रव्यों का लिज्भ शब्द को 
नहीं कहा जासकता । 

इसके अतिरिक्त पृथिवी आदि के रूपादि गुण-जब तक काय॑ द्रव्य वना रहता 
है-बराबर एकसमान उपलब्ध होते हैं। पटगत शुक्लरूप जबतक पट बना 
रहता है; एक-सा प्रतीत होता रहता है; उसमें तारतम्य प्रतीत नहीं होता । 
परन्तु वीणा आदि के द्वारा श्रभिव्यक्त शब्द मन्द, मन्दतर, मन्दतम तथा तार, 
तारतर, तारतमरूप में उपलब्ध होता है; यद्यपि वीणागत रूप सदा समान 
बना रहता है । इससे स्पष्ट होता है, जैसे वीणा आदि का रूप ग्रुण उसका अपना 
है, ऐसे शब्द गुण उसका अपना नहीं हैं। तब शब्द किसका गुण है, खोजना 
चाहिये ॥२५॥ 

शिष्यों ने सुझाव दिया, गुरुजी ! यदि शब्द को आत्मा आदि किसीका 
गुण मान लियाजाय, तो कैसा है ? झचाय॑ ने वताया-- 
परत्र समवायात प्रत्यक्षत्वाच्च नात्मगुणो न मनोगुण: ॥२६॥। (७४) 

[परत्र] अन्यत्र [समवायात्‌ ] समवाय से [प्रत्यक्षत्वात्‌] प्रत्यक्ष होने से [च] 
श्रौर [न] नहीं [आत्मग्रुण:] झ्रात्मा का ग्रुण [न] नहीं [मनोगुण:] मन का 
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गुण (शब्द) । 


शब्द गुण आत्मा में समवेत न रहकर आत्मा से अन्य किसी द्रव्य में समवेत 
रहता है; इसलिये शब्द को आत्मा का गुण नहीं मानता चाहिये । यदि शब्द को 
आत्मा का गुण मानाजाय, तो जैसे झ्रात्मा अपने सुखादि गुणों के ग्रहणकाल में 
अह सुखी, अं यते, जानामि, इच्छामि' इत्यादि अनुभव करता है; ऐसे 'अ्रह 
वार्य अहं शब्दवान्‌' यह अनुभव होना चाहिये । सुखी, दु:खी, ज्ञानवान्‌ आदि के 
समान-मैं वज रहा हूं, मैं शब्द वाला हूं>ऐस। श्रनुभव हो; परन्तु इसके 
विपरीत अनुभव यह होता है-वीणा बजाई जारही है, शंख पूरा जारहा है, 
इत्यादि। इससे स्पष्ट होता है, शब्द श्रात्मा का गुणन होकर श्रन्य किसी 
'का है। 

इसके अतिरिक्त यह ज्ञातव्य है, कि प्रात्मा के गुण सुख, ज्ञान, प्रयत्न आदि 
का प्रत्यक्ष किसी बाह्य इन्द्रिय के द्वारा नहीं होता । परन्तु शब्द का प्रत्यक्ष 
बाह्मेन्द्रिय श्षोत्र के द्वारा होता है। पृथिवी आदि के एक-एक विशेषग्ुण एक- 
एक बाह्य इच्चिय से गृहीत होते हैं। गन्ध प्राण से, रस रसन से, रूप चक्षु से, 
 खक से। शब्द का ग्रहण श्रोत्र से होता है। जैसे गन्धादि आत्मा के गुण 
नहीं, ऐसे शब्द भी आत्मा का गुण नहीं है । 

“न का गुण भी शब्द नहीं है, क्योंकि शब्द का प्रत्यक्ष होता है; परन्तु मन 
के किसी गुण का प्रत्यक्ष नहीं होता । गुण का प्रत्यक्ष होने के लिये गुणाधिकरण 
द्र्व्य का महत्परिमाणवाला होना आवश्यक मानाजाता है, मन ऐसा नहीं है; 
इसलिये यदि शब्द मन का गुण होता, तो इसका प्रत्यक्ष न होना चाहिये था । 
बह, वचारणीय है-यदि आत्मा का गुण शब्द हो, तो जिनका श्रोत्रेन्द्रिय 
+ट हो गया है, ऐसे बधिर व्यक्तियों को शब्द उपलब्ध होना चाहिये; 
जेसे आत्मा के अच्य गुण सुखादि उस भ्रवस्था में उपलब्ध होते हैं। 

फर्म हेतुपद दो हैं-परत्र समवायात्‌, प्रत्यक्षत्वात्‌'। आत्मा और मन को 

सरा हेतु । इसीकारण सूत्रकार ने 'नात्ममनसो- 


र्गणःः क्त डी रे 

ण: ऐसा समासयुक्त पाठ नहीं किया । दूसरे हेतु का केवल मन के साथ 
समन्वय से दिक्‌ और काल का यहां समुच्चय कर लेना चाहिये; क्योंकि यह हेतु 
समान स्थिति (गुण के प्रत्यक्ष न 


हु ) होने से दिक्‌ और काल में भी शब्द गुण होने 
का प्रतिषेधक है ॥२६॥ 


ऐसी दशा में शब्द किस द्रव्य का गुण हो ? सूत्रकार ने वत।य +-- 
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परिशेषाल्लिद्धमाकाशस्य' ॥२७॥ (७५) 

[परिशेपात्‌ | सबसे बचकर बाकी रह जाने से [लिख्भम्‌] लिज्भ है 
[आ्राकाशस्य ] आकाश का (शब्द) । 

पृथिवी आदि नौ द्रव्यों में से जिन आठ द्व्यों का गुण शब्द नहीं होसकता, 
उनसे बचकर एक द्रव्य शेष रहजाता है---आकाश । इसलिये शब्द गुण आकाश 
का लिज्ञ-चिन्ह-लक्षण है, यह प्रमाणित होता है। शब्द का समवायिकारण 
आकाश है; अथवा आकाश द्रव्य में शब्द समवेत रहता है; यह निश्चित होता 
है । शब्द गुण है, गुण किसी द्रव्य के आश्रय के विना नहीं रहसकता। प्रथिवी 
आदि श्राठ द्रव्य शब्द के आश्रय संभव नहीं, अतः शब्द गुण अपने आश्रय के 
रूप में नवम द्रव्य आकाश को लक्षित करता है ॥२७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या आकाश दृश्यमान पृथिवी, जल आदि द्रव्यों 
के समान द्रव्य एवं अनित्य है, अथवा वायु-परमाणु आदि के समान नित्य है? 
आचाय॑ सूत्रक/र इसका समाधान अतिदेश द्वारा प्रस्तुत करता है-- 

द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते | २८।। (७६) 

[द्रव्यत्वनित्यत्वे] द्रव्य होना और नित्य होना (आकाश का) [वायुना] 
वायुविययक कथन से [व्याख्याते] व्याख्यात होगये। 

आकाश का प्रकरण प्रारम्भ होने के अव्यवहित पूर्व में वायु का विवरण 
प्रस्तुत किया गया है। वहां बताया गया है-गुणवाला (ग्रुणाधिकरण, गुण का 
समवायिकारण ) होने से वायु द्रव्य है; तथा वायुपरमाणू इस कारण नित्य हैं, 
कि उनका कोई द्रव्य समवाथिकारण नहीं होता । इसीप्रकार शब्द-गुण का सम- 
वायिकारण होने से ञ्र।काश द्रव्य है; तथा श्राकाश का कोई समवायिकारण द्रव्य 
न होने से वह नित्य है । 

यहाँ वायु द्वारा अतिदेश संभवत: इसी लिये किया गया, क्योंकि अव्यवहित 
पुव॑ में वायु के प्रसंग से इन धर्मों [द्रव्यत्व-नित्यत्व] का उपपादन किया गया 
है ॥२८॥। 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है, क्या श्राकाश-वायु परमाणु आदि के समान- 
अनेकरूप है, अ्रथवा एकमात्र तत्त्व है ? सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा समाधान 
किया-- 

तत्त्वं भावेन ॥२६॥ (७७) 
[तत्त्व] एक होना (आकाश का) [भावेन] भाव-सत्ता जाति के द्वारा 


१. “शब्दों लिद्धमाकाशस्य इति' श्र० प्रा० । 'लिड्डमाकाशस्य' चन्द्रा० । 
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(व्याख्यात होगया) । 
गतसूत्र से व्याख्याते' पद वचनविपयंय के साथ अनुवृत्त है | गत प्रकरण 
[१।२।१७] में सत्ता जाति के एकत्व का उपयादन किया गया है । उसके समान 
आकाश एक-व्यक्तिरूप पदार्थ है। इसके अंशव खण्ड आदि का व्यवहार 
आऔपचारिक होता है। घटाकाश आदि पद आ्राकाश के किसी वास्तविक खण्ड व 
अवयव का निर्देश नहीं करते; प्रत्युत एक देशी घटग्रादि से उपहित श्राकाश का 
बोध कराते हैं । घट श्रादि की परिच्छिन्नता (एक-देशिता) ञ्राकाश में उपचरित 
(व्यवह्ृत) करदीजाती है। आकाश के वास्तविक अ्रंश व श्रवयव कोई -नहीं 
रहते ॥२६॥ 
* शिष्य आाशंका करता है, सत्ता की एकता सर्वत्र-द्रव्य, ग्रुण, कर्म में-अनुगत 
[सत्‌-सन्‌-सत्‌ इसप्रकार की] प्रतीति के कारण सिद्ध है; आकाश में-म्तत्ता 
के अनुसा र-एकता कैसे सिद्ध होगी ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 
शब्दलिज्भाविशेषाद विशेषलिज्धाभावाउच ।।|३०॥ (७८) 
[शब्दलिज्भाविशेषात्‌ | शब्द-लिज्भ के समान होने से [विशेषलिज्धाभावात्‌ | 
विशेष-भेद का लिज्भ कोई न होने से |[च] और । 
जैसे सत्ता जाति की एकता के लिए-सत्-सत्‌' इसप्रकार की अनुगत 
प्रतीति नियामक है, ऐसे ही आकाश का सत्र शब्द गुण समानरूप से एकमात्र 
लिज्ध उपलब्ध होता है, उसके आ्राधार पर श्राकाश का एकत्व प्रमाणित है | यदि 
आकाश के औँंशों व अवयवों की अथवा अन्य भ्राकाश की कल्पना कीजाय, तो 
वहां उसका लिज्भ शब्द ही होगा । इसअकार शब्द के एकमात्र लिज्ठ होने से 
आ्राकाश का एक व्यत्तिमात्र होना युक्तियुक्त है । 
इसके अतिरिक्त आकाश के भेद का साधक अन्य कोई लिज्भ उपलब्ध नहीं 
होता; इस कारण भी आकाश को एक मानना सर्वथा संगत है । इन्हीं झ्राधारों 
पर एकता के साथ आकाश को विभु माना जाता है ॥३०॥ 
एकता के साथ सूत्रकार आकाश के एकथृथक्त्व का निर्देश करता है--- 
तदनुविधानादेकपृथक्त्वं चेति ॥३ १॥। (७६) 
[तदनुविव्रानात्‌ | ततू-उप्त एकता के अनुविधान-अनुसारी होने से [एक- 
पृथक्त्वम्‌ ] एक थक्‍्त्व गुण [च] और [इति] समाप्त । 
एकप्ृृथक्त्व एकत्व का अनुविधायी, अनुसारी अर्थात्‌ 'पिछलगा[? है। जहां 
एकत्व रहता है, वहां एकपृथक्त्व का होना अनिवायं है । जहां एकत्व है, वहां 
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एकपृथवत्व है, यह नियम है । तात्पयं॑ है--जैसे 'घटाकाश' आदि 
व्यवहार आकाश की एकता में बाधक नहीं होता, ऐसे ही जब विभिन्‍न अनेका- 
नेक वस्तुओं से झ्राकाश के पृथवत्व का निर्देश कियाजाता है, उस पृथक्त्व के 
आधार पर पृथकत्व गुण के अधिकरण आकाश में अंश या खण्डों की कल्पना 
भ्रसंगत है । पार्थक्य के निमित्त वस्तुओं के अ्रनेक होने पर भी प्रृथक्‍्त्व का आधार 
एकमात्र आकाश है; यही एकमात्र आकाश में समवेत पृथवत्व 'एकपृथक्त्व' 
कहाजाता है। 
सूत्र' का 'इति' पद आह्लिक की समाप्ति का द्योतक है ॥३१॥ 


इति वैशेषिकदर्श ने विद्योदयभाष्यस हिते द्वितीयाध्यायस्य प्रथमाह्लि कम्‌ । 


श्रथ द्वितीयाध्यायस्य द्वितोयमाह्धिकम्‌ । 


गत आक्िक में पृथिवी, जल, तेज द्व॒व्यों की उनके गुणों के साथ परीक्षा की- 
गई। बाह्मेन्द्रिय से भ्रग्राह्म वायु और आकाश की परीक्षा भी हुई । अब द्वितीय 
श्राह्विक में पृथिवी, जल, तेज के गन्ध आदि गुणों की परीक्षा का उपक्रम है। 
उनमें स्व प्रथम गन्ध की परीक्षा प्रारम्भ करने की भावना से सूत्रकार ने कहा-- 
पुष्पवस्त्रयो: सति सन्तनिकर्ष गुणान्तराप्रादुर्भावो' वस्त्र 
गन्धाभावलिज्धम्‌ ॥ १॥॥ (८०) 


[पुष्पवस्त्रयो:] फूल और कपड़े का [सति] होने पर [सन्निकर्षे | सन्निकषं. 
[गुणान्तराप्रादुर्भावः] अन्य गुण का प्रादुर्भाव न होना [वस्त्रे] कपड़े में ,[गन्धा- 
भावलिड्िम्‌ | गन्ध के अभाव का चिह्न है। 

कपड़े में यदि सुगन्धित फूल को लपेट कर रख दिया जाय, तो उसमें अन्य 
किसीप्रकार के गन्ध गुण का प्रादुर्भाव नहीं होता, प्रत्युत वही गन्ध अनुभूत 
होता है, जो उस कपड़ में लिपदे हुए फूल का है। इससे प्रतीत होता है- 
कपड़े में गन्ध नहीं रहता । यदि केतकी का फूल कपड़े में लंपेटा गयां हो, तो 
१. ३० व ३१ संख्या के सूत्र उपलब्ध नहीं हैं--अ्र० प्रा०; चन्द्रां० । 

२. “गन्धान्तरा०' चन्द्रा० न्‍ 
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केतकी का गन्ध प्रतीत होगा; और गुलाब का लपेटा गया हो, तो गुलाब का । 
इससे ज्ञात होता है-वस्त्र में अपना कोई गन्ध नहीं है। गत प्रसंग [२।११] 
में बताया-पृथिवी में गन्ध, रस, रूप, स्पर्श गुण रहते हैं | वस्त्र एक पाथिव विकार 
है, इसमें गन्ध गुण समवेत होना चाहिये । परन्तु सूत्रकार यहां वस्त्र में गन्ध के 
अभाव का निर्देश करता है । यह कैसे ? 
वस्तुत: पृथिवी व पार्थिव विकारों में सवंत्र गन्ध का अस्तित्व है । परन्तु 
वहां एक- समान उत्कट गन्ध हो, ऐसा नहीं है | अनेक पुष्पों व केसर-कस्तू री 
आ्रादि विविध पार्थिव विकारों में उत्कट गन्ध रहता है; बहुत-से पुष्पों में भी 
गन्ध प्रतीत नहीं होता, अथवा ञ्रतिमन्द रहता है । जहां पाथिव विकार अ्रथवा 
पृथिवी के किसी तरह के भाग में गन्ध स्पष्ट प्रतीत नहीं होता, वहां उसे अ्रप्रकट 
[अविभावित व अनभिव्यक्त] समझना चाहिये । सूत्रकार के द्वारा उक्त प्रकार से 
वस्त्र में गन्ध का अभाव बतलाने का तात्पर्य यही है, कि पुष्पादि के संपक से 
जो गन्ब वस्त्र में प्रतीत होता है, वह्‌ औषाधिक है, वस्त्र का अपना गन्‍्ध नहीं । 
ओऔपाधिक गन्ध या अन्य किसी ऐसे गुण को यदि किसी द्रव्य में अनुभव किया 
जांय, तो उसे उस द्रव्य का निज-गुण न समभना चाहिये । 


जिन व्याख्याकारों ने ऐसा समभा है, कि पृथिवी में गन्ध के श्रतिरिक्त रूप, 
रसादि गुण औपाधिक हैं, वह प्रस्तुत शास्त्र की दृष्टि से सर्वथा अश्ुद्ध है। यह 
शास्त्र पृथिवी-परमाणु में गन्ध, रस, रूप, स्पर्श चारों गुणों का अस्तित्व स्वीकार 
करता है, तब पृथिवी में रस।दि गुणों को औवाधिक कैसे कहाजासकता है ? 
फलत: सूत्रकार का भ्रस्तुत सूत्र द्वारा यही अभिप्राय प्रकट करना अ्भिव्रेत है, कि 
वस्त्र आदि में अन्य संपर्क से जो गन्ध प्रतीत होता है, उसे वस्त्र का स्वगत गन्ध 
न समभना चाहिये। पार्थिव होने से वस्त्र का अपना गन्ध, पुष्पादि गन्ध से 
अतिरिक्त है, जो प्राय: श्रप्रकट रहता है । वस्त्र के जलाये जाने पर प्रतीत होता 
है ॥१॥ 

वस्त्र में पुष्पादि गन्ध के औपाधिक होने के समान जल में उष्ण स्पर्श 
ओऔरपाधिक है, इसका अतिदेश सूत्रकार ने श्रिग्निम सूत्र मे किया-- 


एतेनाप्सूष्णता व्याख्याता' ॥ २॥ (८१) 
१. यह सूत्र शंकर सिश्र ग्रादि व्याख्याकारों ने संख्या ३ पर दिया है। तथा 
सूत्र में “अप्त' पद नहीं पढ़ा । यहां प्राचीन व्याख्याओं [श्र० प्रा०, तथा 


चन्द्रा०] के अ्रनुसार पाठ दिया है। इसके श्रनन्तर सत्र है--व्यवस्थितः 
पृथिव्यां गन्धः ।' श्रागे सूत्रक्रम समान है। 


श्रान्हिक ] द्वितीयो5ष्याय : ६५ 


[एतेन ] इससे [अप्सु ]जलों में [उष्णता ] गरमी का [व्याख्याता ] व्याख्यान 
समझ लेना चाहिये ! 

वस्त्र में पुष्प-गन्ध के व्याख्यान से जलों में उष्णता का व्याख्यान समभ लेना 
चाहिये । जैसे वस्त्र में पुष्प का गन्ध शपाधिक है; वैसे जल में उष्णता अर्थात्‌ 
उष्ण-स्पर्श औपाधिक है; तेज के सहयोग से जल में प्रतीत होता है, जल का 
अपना गुण नहीं है । 

सूत्र में अप्सु' पद पृथिवी और वायु का उपलक्षण समभना चाहिये। 
पृथिवी एवं वायु में उष्णस्पर्श तेज के सहयोग से होने के कारण झऔपाधिक है । 
इसीप्रकार पृथिवी और वायु में 'शीतता' अर्थात्‌ शीतस्पर्श को औपाधिक सम- 
मना चाहिये। आगे सूत्रकार ने यह स्पष्ट किया है, कि उष्णस्पर्श तेज में तथा 
शीतस्पर्श ग्रुण जलों में व्यवस्थित रहता है ॥२॥ 

शिष्य ने जिज्ञासा की, पृथिवी आदि में वे गुण कौन-से हैं, जो औपाधिक 
नहीं । इस स्थिति को स्पष्ट करते हुए सूत्रकार ने बताया-- 

व्यवस्थितः पृथिव्यां गन्ध :॥३॥ (5२) 

[व्यवस्थित:] व्यवस्थित है [प्रृथिव्याम्‌ | पृथिवी में [गन्धः] गन्ध। 

पूथिवी में गन्ध गुण व्यवस्थित है, श्र्थात्‌ विशेषरूप से अवस्थित है। केवल 
पृथिवी में गन्ध रहता है, और पृथ्रिवीमात्र में रहता है। पृथिवी व पार्थिव विकारों 
का कोई भाग ऐसा नहीं, जहां गन्ध विद्यमान न हो । गन्ध यद्यपि सुरभि-असुरभि 
भेद से दो प्रकार का जाना जाता है; पर प्रत्येक प्रकार कः गन्ध पृथित्री के 
अतिरिक्त अन्यत्र नहीं रहता, इसीलिये इसको पृथिवी में व्यवस्थित कहा है; और 
इसी कारण “गन्धवती' कहकर पृथिवी का पूरा लक्षण होजाता है । फलत:ः वस्त्र 
ग्रादि पार्थिव विकारों में गन्ध का स्वीक।र किया जाना आवश्यक है। गन्ध के 
समान 'रूगवती' या 'रसवती' कहकर पृथिवी का लक्षण नहीं करसकते; क्‍योंकि 
रस जल में और रूप जल तथा तेज दोनों में रहते हैं। यदि रस व रूप के आधार 
पर पृथिवी का लक्षण करना चाहें, तो 'पड्रसवती' अथवा 'सप्तरूपवती ऐसा 
लक्षण कियाजासकता है । 

आधुनिक विज्ञान सात प्रकार का रूप सूर्य-रश्मियों में स्वीकार करता है। 
कणाद ने इसे पृथिवी का गुण माना है । इस विषय का विवेचन 'परिशिष्ट (२) 
में देखना चाहिये।॥। ३॥। 


१. शंकरमिश्र झ्रादि व्याख्याकारों ने इस सूत्र को संख्या २ पर रक्खा है; पर 
यहां आचीन व्याख्याश्रों का श्रनुसरण किया गया है। 


६६ वशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


शिष्य ने जिज्ञासा की, प्रथिवी में जैसे गन्व व्यवस्थित है, ऐसे तेजस्‌ द्रव्य में 
कौन-सा गुण व्यवस्थित है? सूत्रकार ने समाधान किया-- 
तेजस्युष्णता ।।४॥ (5८३) 
[तेजसि ] तेज में [उष्णता] उष्ण स्पर्श । 
गतसूत्र से व्यवस्थित: पद लिजझ्धविपर्यय के साथ यहां अ्नुवृत समभना 
चाहिये । श्र्थ होगा--'ते जसि उष्णता व्यवस्थिता' । तेज ग्र्थात्‌ भ्रग्नि में उष्ण- 
स्पर्श व्यवस्थित है; अपना नैसगिक गुण है, औपाधिक नहीं । जिसप्रकार पृथिवी 
के व्यवस्थित गुण गन्ध के प्राधार पर पृथिवी का लक्षण 'गन्धवती पृथिवी' किया 
जाता है, इसीप्रकार तेजस्‌ द्रव्य में व्यवस्थित गुण उष्णस्पर्ण के आधार पर तेजस्‌ 
का लक्षण “उष्णस्पर्शवत्तेज:* किया जाता है। यद्रपि स्पर्ण गुण प्रथिवी, जल, 
वायु में भी रहता है; पर “उष्णस्पर्श ' उनमें नहीं रहता; वह केवल तेज में रहता 
है। इसलिये वह तेज का मुख्य लक्ष ण-लिज्भ व चिह्न है ॥४॥ 
जलों का ऐसा लक्षण क्या होगा ? शिष्यों के यह पूछते पर आचार्य सूत्रकार 
ने बताया-- 
ग्रप्पु शीतता ॥५॥ (८४) 
[अप्सु ] जलों में [शीतता ] शीत स्पर्श (व्यवस्थित है )। 
गत सूत्र के समान यहां भी व्यवस्थित: पद लिझ्जविपर्यास के साथ 
अनुवृत्त समझना चाहिये। अर होगा अप्सु शीतता व्यवस्थिता' । जलों में शीत 
स्पर्श स्वाभाविक गुण है, किसी श्रन्य के सहयोग से नहीं श्राता; ग्रत: औपाधिक 
नहीं । जलों के अतिरिक्त यदि अ्रन्यत्र कहीं द्रव्य में यह उपलब्ध होगा, तो वहां 
औपाधिक समभना चाहिये । इसलिये पृथित्री अथवा वायु में शीतस्पर्ण 
आ्रौपाधिक होगा । इसके अ्रनुसार जलों का यह मुख्य लक्षण-लिज्भव चिह्न है; 
जैसा अन्यत्र-- शी तस्पर्श वत्य श्राप: लक्षणश्राचार्यों ने स्वीकार किया है। 
उद्दंश सूत्र [१।१।५] में आपस” प्रथम और 'तेजस' अनन्तर पठित है 


१. शंकर सिश्र आदि व्याख्याकारों ने तेजस उष्णता' ऐसा षष्ठयन्त पाठ 
स्वीकार किया है। श्रर्थ में यद्यपि कोई भेद नहीं। पर सूत्रकार की श्रन्य 
सूत्रों में प्रवृत्ति के अनुसार सप्तम्बन्त पाठ अधिक्र ग्रादरणीय है । अ्र० प्रा० 
में 'तेज:सूष्णता' इसप्रकार 'तेज:शु' बहुबचनान्त 'अप्सु' के समान पाठ 
दिया है। आपस पद का प्रयोग नित्य बहुवचमास्त होने से 'अप्स' पाठ का 
श्रौचित्य है; पर यह स्थिति 'तिजस! पद की न होने से यहां 'पृथिव्याम्‌' 
के समान एकवचनान्त पाठ अधिक बुक्त है । 
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सूत्रकार ने यहां उस क्रम में विपरयंय यह प्रकट करने के लिये किया, कि तेजस्‌ 
का उष्णस्पर्श जल, पृथिवी, वायु के स्पर्श को अभिभूत करदेता है। अथवा यह 
समभता चाहिय्े--प्रदि क्रमशः: विवरण दिया जाता, तो वायु के विवरण न 
देने की न्‍्यूनता यहां अ्रभिलक्षित होती । क्रम-विपर्यास से सूत्रकार का संकेत है, 
कि तेज व जल के समान वायु के विजातीय [ विलक्षण ] स्पर्श को भी यहां समझ- 
लेना चाहिये, जो वायु का लक्षण है। वह अनुष्णाशीत स्पश है, जो पृथिवी 
के अनुप्णाशीत स्पर्श से विलक्षण है। पृथिवी का स्पर्श कठोर-जैसा रहता है, 
जिसका वायुगत स्पर्श में अभाव है ॥॥५॥ 

शब्द और उसके आंधार आकाश की परीक्षा आगे विशेष उपक्रम के साथ 
किये जाने के कारण अनन्तर क्रमप्राप्त काल की परीक्षा के लिये सूत्रकार ने 
कहा-- 

अपरस्मिन्नपरं' युगपच्चिर क्षिप्रमिति 
काललिज्धानि ॥६॥ (८५) 


[अपरस्मिन्‌] अपर में [अपरम्‌ ] अपर, [युगपत्‌ |] एक साथ [चिरम्‌] 
देर [क्षिप्रमु] जल्दी [इति] इसप्रकार (जो ज्ञान व व्यवहार होते हैं, वे) 
[काललिज्भानि] काल के लिज्भ-लक्षण हैं। 

अपर' पद का अर्थ है--छोटा; झ्रायु की दृष्टि से छोटा । इसके विपरीत 
बड़े के लिये 'पर' पद का प्रयोग होता है। यदि किसी वस्तु में इस अर्थ का 
कथन किया जायेगा, तो उसके लिये “नया-पुराना' इन पदों का प्रयोग होगा । 
जो पदार्थ थोड़े समय का है, वह नया; और झधिक सयय का पुराना कहा 
जाता है। किसी व्यक्ति या पदार्थ को जब “अपर' शर्थात्‌ छोटा या नया कहा- 
जाता है, वह किसी 'पर' भ्र्थात्‌ बड़े या पुराने की अपेक्षा से होता है। चैत्र 
पांच वर्ष का और मैत्र सात वर्ष का, इस ज्ञान व व्यवहार से स्पष्ट है--चैत्र 
में अपरत्व है और मैत्र में परत्व । इसीप्रकार इस चादर को बने दो वर्ष होगये, 
और दरी को तीन । यहां चादर में 'अपरत्व' और दरी में 'परत्व' गुण का बोध 
होता है। चैत्र, मंत्र एवं चादर व दरी इन गुणों के समवायिकारण हैं । अस- 
मवायिकारण क्या होगा ? यह विचाय॑ है। 

गन्ध,रूप, रस तीनों ग्रुण इनके [परत्त्व, अपरत्व के] असमवायिकारण 
नहीं होसकते, क्योंकि वायु में ये गुण नहीं हैं, परन्तु वहां परत्व-अपरत्व की 


१. अपरस्मिन्‌ परं युगपदयुगपच्चिरं” सूत्रपाठ है। भ्र० प्रा०; चर्द्रा०। अ० 
प्रा०में बवाया--'अ्परस्मिन्‌ परमित्यत्र परस्मिन्नपरमिति पूरणीयम्‌ । 


अर वैशेषिकदर्शनम्‌ [हिलोघ 


उत्पत्ति होती है। स्पर्श असमवायिकारण नहीं होसकता, क्योंकि शीत-उष्ण 
आदि भेद से जो स्पर्श जहां न होगा, वहां परत्व-अपरत्व उत्पन्त न होंगे। यदि 
स्पर्शमात्र को असमवाथिकारण कहा जाय, तो उसके सर्वत्र समान होते से कहीं 
भी परत्व-अपरत्व का नियमन न होगा। क्य्रोंकि इन गुणों की उत्पत्ति अन्य की 
अपेक्षा पर निर्भर है, स्पर्श सर्वत्र समान होने सेअ्रपेक्षा का अवकाश हीन 
रहेगा । 

विचारणीय है-वर्ष, मास, दिन, रात भ्रादि व्यवहार सूर्य आ्रादि ग्रह संवन्धी 
गति के आ्राधार पर गणना किया जाता है। परन्तु उन पिण्डों के साथ इस गति 
का कोई सीधा सम्बन्ध नहीं है, जिनमें परत्व-अपरत्व गुणों की उत्पत्ति होती 
है । इसलिये किसी ऐसे द्रव्य को स्वीकार किया जाना चाहिये, जिसके आ्राधार 
पर उस गति का प्रसंख्यान संभव हो । उस द्रव्य का सूर्य श्रादि गतिसंबन्धी ग्रहों 
के साथ संवन्ध हो, और उन पिण्डों के साथ भी, जिनमें परत्व-अ्रपरत्व गुण 
उत्पन्न होते हैं । ऐसा द्रव्य 'काल' नामक स्वीकार किया जाता है, जिसका सूर्य 
आदि ग्रहों के साथ संयोग रहते हुए उन पिण्डों के साथ भी संयोग रहता है, जहां 
परत्वापरत्व उत्पन्न होते हैं । इसप्रकार परत्व अपरत्व की उत्पत्ति में सूर्यादि 
संयुक्त काल का पिण्ड के साथ संयोग श्रसमवायिकारण होता है । 

कहा गया, इन ग्रुणों की उत्पत्ति श्रापेक्षिक होती है। काल की न्यूनता 
अधिकता सूर्यादि-संबन्धी न्यून-अधिक गतियों पर झ्राधारित हैं । जिस पिण्ड का 
सम्बन्ध अन्य की अपेक्षा अधिक गतियों से रहा है, वह 'पर' कहा जायेगा; दूसरा 
अपर | पर! भी भ्न्‍्य किसी की अ्रवेक्षा अपर' है; जिसका सम्बन्ध सूर्यादि 
संव-धी गतियों के साथ अधिक रहा है । ऐसे ही एक जगह अ्रपर' उस श्रन्य की 
अपेक्षा 'पर' है, जिसका सम्बन्ध सूर्यादि गतियों के साथ न्यून रहा है। इसप्रकार 
यह सब व्यवहार जिस द्रव्य से नियमित होता है, कह 'काल' है। लोक में 
साधारणरूप से यह कहते सुना जाता है, भ्रमुक ने साठ दिवाली या होली देखी 
हैं, और उसने अभी केवल बत्तीस; उनकी कैसी समानता ? यह व्यवहार काल- 
ढत परत्वापरत्व का बोधक है। इसलिये जहां परत्वापरत्व का अस्तित्व है, वह 
काल के अस्तित्व को लक्षित करता है। 

यह कार्य एक साथ हुआ युगपत्‌ हुआ; ऐसा व्यवहार इस रूप में काल का 
लक्षण है, कि अनेक क्रिपाश्रों के सम्पन्न होने में समानता दीख रही है, वह 
समानता काल के आराधार पर है । जितनी देर में यह कार्य हुआ, उतनी ही देर 
मैं दूसरा होगया,दोनों के सम्पन्त होने के काल की समानता में 'युगपत्‌' व्यवहार 
होता है। जहां भ्रसमानता हो, वहां 'चिर', और /क्षिप्र' व्यवहार । जहां देर लगे, 
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वहां 'चिर', जहां जल्दी हो, वहां 'क्षिप्र' । यह जल्दी और देर का व्यवहार 
'काल' पर आधारित है; अतः 'काल' का लक्षण है ॥६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, 'काल' पदार्थ सिद्ध होने पर भी यह ज्ञात न हो- 
सका, क्रि क्‍या वह द्रव्य है? तथा द्रव्य होने पर उसे नित्य मानना चाहिये, अथवा 
अनित्य ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 

द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥७॥॥ (८६) 

[द्रव्यत्वनित्यत्वे ] द्रव्य होना और नित्य होना (काल का) [वायुना ] वायु 
(विवरण ) द्वारा [व्याख्याते ] व्याख्यात समभना चाहिये। 

गत प्रकरणों [२।१।११-१३ | में सिद्ध किया है, ग्रुणों का अधिकरण होने से 
वायु द्रव्य है। उसीके समान गुणों का अधिकरण होने से 'काल' द्रव्य है। संख्या, 
परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग ये पांच गुण 'काल' में समवेत रहते हैं। काल 
के व्यापक होने से यद्यपि क्रिया काल में समबेत नहीं रहती; परन्तु किसी क्रिया 
का होना काल के अस्तित्व के बिना संभव नहीं । अत: कार्यमात्र का निमित्त होने 
से 'काल' का 'द्रव्यः होना सिद्ध होता है। सूत्रकार ने स्वयं काल को कार्य॑मात्र 
में कारण [२।२६, तथा ५।२।२६ | बताया है । 

अनुभूयमान विलक्षण स्पर्श का अधिकरण वायु कार्य॑-द्रव्य है। कार्य-द्रव्य 
होने की दशा में इसके उपादानकारण द्रव्यों का होनाआवश्यक है। मूलरूप में वे 
कारणद्रव्य वायु के परमाणु हैं। आगे परमाणु द्रव्यों का अन्य कोई द्रव्य उपादान 
कारण नहीं होता, वायु परमाणुत्रों का-अन्य कोई द्रव्य-प्रमवायिकारण न 
होने से वे नित्य हैं। उन्‍्हींके समान 'काल' द्र्प का भी कोई अन्य द्रव्य समवायि- 
कारण नहीं है; इसलिए “काल' द्रव्य को नित्य मानना चाहिये। इस प्रकार 
वायु के द्रव्य और नित्य सिद्ध किये जाने की प्रक्रिया से 'काल' के द्रव्य और 
नित्य होने का व्याख्यान कियागया ॥७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, नित्य वायुरूप परमाणु-द्रव्य अनेक होते हैं | क्या 
उनके समान काल को अनेक मानना चाहिये ? सूत्रकार ने स्मरण कराया-ः 

तत्त्वं भावेन' ॥॥८॥॥ (८७) 

[तत्त्वम्‌ू] एक होना (काल का) [भावेन] सत्ता जाति के (विवरण) 

द्वारा (व्याख्यात है) । > 


१. सातवां और श्राठवां दोनों सूत्र श्रज्ञातकत्त्‌ क प्राचीन व्याख्या में नहीं हैं । 
इतके स्थान पर “कार्यविशेषेण नानात्वम्‌! सूत्र दिया है। शंकर मिश्र श्रादि 
के अतुस/र यह सूत्र केवल दिद्या-प्रकरण में है। प्राचीन व्याख्या में वहां 
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गत सूत्र से वचनविपर्यास के साथ 'व्याख्याते' पद की यहां अनुवृत्ति है। अर्थ 
होगा-- तत्त्वं भावेन व्याख्यातम्‌ । काल के एक होने का व्याख्यान सत्ता जाति 
के एक सिद्ध क्रिये जाने की प्रक्रिया के अनुसार समभलेना चाहिये । जैसे द्रव्यादि 
पदार्थों में सत्‌-सत्‌' इसप्रकार का एक-रूप ज्ञान 'सत्ता' जाति की एकता को 
सिद्ध करता है; द्रव्य, गुण, कर्म तीनों में एक सत्ता जाति समवेत रहती है; बसे 
ही चिर, क्षिप्र, युगपत्‌, पर, अपर आदि लिख एकरूप से उस द्रव्य का बोध 
कराते हैं, जिसके अ्रस्तित्व पर ये व्यवहार निर्भर हैं । श्रतः काल का एक होना 
सिद्ध होता है । 

भूत, भविष्यत्‌' वर्त्तमान, चिर, क्षिप्र आ्रादि भेद वस्तुओं की क्रमिक स्थिति 
व क्रियाकलापों के आ्राधार पर प्रतीत होते हैं, इससे काल की स्थिति में कोई 
अन्तर नहीं श्राता । अन्य भी कोई ऐसा भेदक लिज्भ उपलब्ध नहीं होता, जिसके 
आधार पर काल' को नाना मानाजाय ॥।5॥। 

शिष्य जिज्ञासा करता है, पृथिव्यादि द्रव्य अनेक वस्तुओं के कारण बताये 
गये हैं । क्या काल” द्रव्य भी उतके समान किसीका कारण होता है ? आचार्य 
सूत्रकार ने समाधान किया-- 

नित्येष्वभावादनित्येषु भावात्‌ कारणे 
कालाख्येति ॥६॥| (८८) 
[नित्येषु | नित्य पदार्थों में [अ्भावात्‌ | न होने से [अनित्येषु]) अनित्य 
, पदार्थों में [भावात्‌ ] होने से (चिर, क्षिप्र, युगपत्‌ आदि व्यवहार) [कारण] 

कारण होने में [कालाख्या ] 'काल का नाम (लिया जाता है) [इति] इसप्रकार 
(अ्रथवा प्रकरण की समाप्ति) । 


पर भी है। सूत्र का तात्पयं है--क्राल के चिर, क्षिप्र, युगपत्‌, भूत, 
भविष्यत्‌ आदि भेद कार्यभेद के द्वारा प्रतीत होते हैं; चस्तुतः 'काल' एक 
मात्र द्रव्य है, नाना नहीं । 

मूल सूत्रपाठ चद्धानन्दीय व्याख्या में अर० प्रा०' के समान है। 

१. श्रज्ञातकत्त, क प्राचीन व्याख्या में 'भावात्‌' पयंव्त एक सूत्र और "कारण 
कालाख्येति' यह दूसरा अतिरिक्त सुत्र माना है। पहले श्रंश को व्याख्या में 
कोई भेंद नहीं है । दूसरे भाग का ग्र्थ किया है--देवदत्त-यज्ञवत्त श्रादि 
देहों में यौगपद्य श्रादि व्यवहार के ग्रसमवाथिकारण संयोग का जो सम- 
वायिका ?ण है, वह 'काल' संज्ञक पदार्थ है। 
चन्द्रानन्दीय व्याख्या में भी दो सूत्र हैं, पर दूसरे सूत्र में 'इति” पद नहीं है । 
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नित्य आकाश, परमाणु आदि पदार्थों में-यह देर में हुआ, यह जल्दी हुआ, 
यह एक साथ हुआ, यह पर है, यह अपर-इत्यादि व्यवहार नहीं होता । परन्तु 
अनित्य घट, पट आदि पदार्थों में ऐसा व्यवहार होता है। इससे सिद्ध है, कार्ये- 
मात्र के कारण में 'काल' यह नाम प्रयुक्त किया गया है। देर, जल्दी, साथ में 
होने अ्रथवा नये, पुराने के व्यवहार से कोई कार्य अछता नहीं रहसकता। तात्पयें 
है--उक्त व्यवहार प्रत्येक कार्य में आवश्यकरूप से होता है, चाहे वह काय॑ द्रव्य, 
गुण, कर्म कुछ भी हो। वह व्यवहार कालनिमित्तक है; इसलिये कार्य मात्र का 
कारण काल को मानागया है । 

काल का बोध कराने अथवा उसके अस्तित्व को सिद्ध करने के लक्षण न 
केवल यौगपद्य आदि व्यवहार हैं; प्रत्युत विभिन्‍न ऋतुओं के अनुसार विभिन्‍न 
वनस्पति, पुष्प, फल आदि का उत्पन्त होना काल के अस्तित्व का लिज्भ है । वसन्‍्त 
हेमन्त, प्रावुट्‌ आदि ऋतु काल का स्वरूप हैं। इन पदों से काल का श्रभिव्यञज्जन 
होता है । उन-उन कालों में विशिष्ट वनस्पति आदि का उत्पन्न होना उनके प्रति 
काल की कारणता को स्पष्ट करता है। सूत्र का 'इति' पद प्रकरण की समाप्ति 
का द्योतक समभना चाहिये ॥६॥ 

काल-विबरण के अनन्तर क्रमप्राप्त 'दिक्‌' का लक्षण प्रस्तुत करने को 
भावना से सूत्रकार ने कहा--- 

इत इदमिति यतस्तहिश्यं' लिज्भम्‌ू ॥१०॥ (८६) 

[इतः] इधर से, यहां से [इृदम्‌] यह है, [इति] इसप्रकार (का 
व्यवहार) [यतः] जिस (निमित्त) से (होता है) [तत्‌ ] वह [दिश्यम्‌ ] दिक्‌ 
का द्योतक [लिज्भम्‌ ] लिज्भ-लक्षण-चिह्न है। 

लोक में सवंत्र ऐसा व्यवहार देखाजाता है, कि भ्रमुक वस्तु इधर से उतनी 
दूर है, अथवा समीप है; इधर है या उधर है। यह व्यवहार जिस निमित्त से 
होता है, उस निमित्त-दिशा नामक पदार्थ-का यह लिज् है। इससे दिक्‌ नामक 
पदार्थ पहचाना जाता है। लोक में प्रयुक्त 'दूर! और 'समीप' पदों के अर्थ के 
लिये शास्त्र में 'पर-अपर' पदों का प्रयोग होता है । जैसे कालकृत परत्वापरत्व में 
बड़े-छोटे का बोध होता है, ऐसे दिक्कत परत्वापरत्व में दूर-समीप का बोध 
होता है। इसीप्रकार पूर्व-पश्चिम-दक्षिण-उत्त र-ऊपर-नीचे आदि व्यवहार का 
निमित्त जो पदार्थ है, उसीका नाम दिंक्‌' है। 

सामने खड़ पेड़ की अपेक्षा वह दूर दीखता हुआ पेड़ 'पर' है, श्रौर उसकी 


१. तदहिशा अ्र० प्रा० । 'तहिशो' चन्द्रा० । 
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श्रपेक्षा यह सामने का पेड़ 'प्रपर'। इन परत्व और अपरत्व के समवाधिकारण 
ये पेड़ हैं। ग्रसमवायिकरण कौन है, यह विचार्य है । जिन पेड़ों के विपय में 
एक दूसरे की अपेक्षा पर-प्रपर बुद्धि होरही है; देखाजाता है--जहां अपर' 
बुद्धि है, उसके साथ श्रल्पदेश का संवन्ध है; जहां 'पर' बुद्धि है, उसके साथ 
अधिक देश का । ढूंढना चाहिये, ऐसी स्थिति में इन 'परत्व-अ्रपरत्व' का झ्सम- 
वायिकारण कौन होसकता है | यह ग्रावश्यक है, जो अ्रसमवायिकारण हो, वह 
'परत्व-अपरत्व' के अधिकरण से सम्बद्ध हुआ विद्यमान रहे, श्रस्थथा उसका कारण 
होना संभव न होगा । फलत: किसी ऐसे पदार्थ को स्वीकार करना पड़ता है, जिसका 
उन विभिन्‍न प्रदेशस्थित वृक्षों से सम्बन्ध हो, जहां 'परत्व-अपरत्व' की उत्पत्ति 
है। उस पदार्थ का वृक्षों के साथ संयोग-सम्बन्ध ही उनमें 'परत्व-अ्रपरत्व' उत्पत्ति 
का असमवाधिकरण है। वह पदार्थ 'दिक्‌' अ्रथवा 'दिशा' नाम से कहाजाता है । 

समीप की सीमा बताने या कहनेवाले की भ्रपनी स्थिति है । परन्तु दूर की 
कहीं सीमा नहीं, वह अ्रनन्‍्त है। इसलिये उस पदार्थ की विद्यमानता अनन्त दूरी 
तक स्वीकार करनी पड़ती है। इसका तात्पय है-उस पदार्थ को विभ्‌ श्र्थात्‌ 
सत्र व्याप्त मानना ग्रावश्यक है ॥१०॥ 

वह पदार्थ द्रव्य है और नित्य है, इस श्र्थ का पूर्ववत्‌ भ्रतिदेश करते हुए 
सृत्रकार ने कहा-- 

द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते' १ १। (६०) 

(द्रव्यत्वनित्यत्वे ] द्रव्य होना और नित्य होना [वायुना ] वाद्ु द्वारा 
[व्याख्याते | व्याख्यान किये गये । 

गुण और क्रिया का कारण होने से वाथु द्रव्य है, यह पहले बताया गया 
[२१११-१३] । इसीप्रकार गुण और क्रिया का कारण होने से दिशा द्रव्य 
है। संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग इन पांच गुणों का समवायिकारण 
है-दिशा । अन्य कार्य-मात्र में दिशा निमित्तकारण मानाजाता है । दिशा का नित्य 
होना वायु-परमाणु के समान समभ लेना चाहिये | जिसका कोई द्रव्य समवायि- 
कारण न हो, वह नित्य मानाजाता है । दिशा का कोई द्रव्य समवायिकारण नहीं 
है, श्रतः दिशा द्रव्य को नित्य मानना चाहिये ॥११॥ 

शिष्यों की जिज्ञासा पर सूत्रकार ने दिशा के एक होने का पूर्ववत्‌ अतिदेश 


किया-- ह॒ 
तत्त्वं भावेन। ॥१२॥ (&१) 


१. श्र० श्रा० में यह सूत्र नहीं है। 
२. 'भावात्‌ श्र० प्रा० । 
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[तक्त्वम्‌ | एक होना (दिल्या का) [भावेन ] सत्ता जाति के द्वारा (व्याख्यात 
समझभ लेना चाहिये) । 

गत सूत्र से वचनविपर्यास के साथ यहां “्याख्याते' पद की अनुवृत्ति समभनी 
चाहिये। अर्थ होगा--'ठतत्त्वं भावेन व्याख्यातम्‌ । दिशा के एक होने का 
व्याख्यान 'सतक्ता' जाति के समान सम लेना चाहिये। जिसप्रकार द्रव्य, गुण, 
कर्म तीनों म॑ 'सत्‌-सत्‌' ऐसी समानबुद्धि होने से उनमें 'सत्ता' एक जाति मानी 
जाती है; इसीप्रकार 'परत्व-अपरत्व' आदि बुद्धि से दिशा का बोधन कराने में 
स्वंत्र समान प्रक्रिया है, इसलिये उस बुद्धि से बोबित पदार्थ एक माना जाना 
चाहिये, यह प्रमाणित होता है ॥१२।॥। 

शिप्य आशंका करता है, पूर्व-यच्छम आदि भेद से लोक में अनेक दिशा 
व्यवहार में आती हैं, उस एक कैसे मानाजाय ? सूत्रकार ने बताया-- 

कार्यविशेषेण नानात्वम्‌ ॥१३॥ (६२) 

[कार्यविशेषेण | कार्य भदसे [ नानात्त्वम्‌ ] नाना-प्रनेक होना (प्रतीत होता 
है) ! 

दिशा वस्लुलः एक है, पर मानव ने प्रथिवी पर रहते हुए सूर्यादि ग्रहों 
की वि मन्‍न स्थितियों के आवार पर अपने व्यवहार के लिये प्रतीति के अनुसार 
दिशा की अनेकता कल्पना करली है ! सर्ग के आदि में सर्वप्रथम सूर्य जिस ओर 
दृष्टिगोचर हुआ, उस ओर को प्राची व पूर्व दिशा कहा जाने लगा। 'प्राची' 
पद का निर्वेचन संस्क्रत में इसी आवयार पर किया जाता है--'श्राकु सविता अस्यां 
अज्नचती ति प्राची' सूर्य जिस ओर सत्रसे पहले प्राप्त होता व दृष्टिगोचर होता 
है, उस ओर को 'प्र/ची' दिद्या कहा जाता है | इसी आधार पर अन्य नाम पूर्व! 
है । यह प्रतीति और बसा व्यवहार इसी विशेषता के आधार पर प्रवृत्त हुआ्ना; 
जो निरन्तर प्रचलित है ॥|१३॥। 
सूत्रकार इसी तथ्य को अग्रिम सूत्रों से स्वतः स्पष्ट करता है--- 


चन्द्रकान्त भट्टाचायं ने इस सूत्र [१३] की व्याख्या श्रन्य प्रकार की है 
उनका कहना है--सुृत्रकार की श्रान्तरिक भावना यह प्रतीत होती है, कि 
काल और दिशा आकाश से भिन्‍त तत्त्व नहीं। आकाश फे अ्रस्तित्व को 
सूत्रकार ने स्पशंवाले द्रव्य, आत्मा एवं मन से भिन्‍न सिद्ध करने में पुरा बल 
लगाया है; और काल-दिशा के भेद को उसीमें समझ लिया है। इनके 
द्रव्यत्व, नित्यत्व और एकत्व को वायु-परसाणु तथा सत्ता जाति के समान 
कह कर सनन्‍तोष कर लिया है। इसके श्रतिरिक्त काल व दिशा में कोई 
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आदित्यसंयोगाद' भूतपूर्वाद्‌ भविष्यतो भूताच्च 
प्राची ॥ ( १४॥ ६३) 

[आदित्यसंयोगात्‌ | सूर्य के संयोग से [भूतपूर्वात] पहले हुए हुए 
[भविष्यत: ] आगे होनेवाले [भूतात्‌ ] वत्तमान में हो रहे [च] और तथा भी 
[प्राची] प्राची-पूर्व दिशा । 

सर्ग के आदि काल से एक निर्धारित ओर सर्वप्रथम सूर्य दिखाई देता आया 
है; आगे आने वाले काल में निरन्तर इसीप्रकार दिखाई देता रहेगा; भ्रब वत्ते- 
मान में ऐसा ही दिखाई देता है। यह एक निर्धारित ओर-जिधर सर्वप्रथम सूर्य 
सदा दिखाई देता है-प्राची दिशा कही जाती है । यूत्रकार ने तीनों कालों का 
निर्देश इसी प्रयोजन से किया, कि ऐसी प्रतीति एवं व्यवहार में कभी विपर्यास 
नहीं होता, भ्रतीत, वत्तमान और अनागत में विभिन्‍न व्यवह॒त्ताश्रों द्वारा इस 
विषय की प्रतीति एवं व्यवहार समान रहता है। यह झ्रावश्यक नहीं, कि सूर्य 
प्रतिपल उसी ओर दिखाई देता रहे, तभी यह प्रतीति एवं व्यवहार हो । स्व प्रथम 


दिखाई देना ही अपेक्षित है ॥१४॥ 
व्यवहृत अन्य दिशाओं के विषय में इसी प्रक्रिया का अतिदेश करते हुए 


सूत्रकार ने कहा-- 
तथा दक्षिणा प्रतीची उदीची च ॥१५॥ (६४) 

[तथा ] उसी प्रकार [दक्षिणा] दक्षिण दिशा [प्रतीची] पच्छिम दिशा 
[उदीची ] उत्तर दिशा [च] भी (समझती चाहियें)। 

गत सूत्र में बताया गया, जिस ओर सबसे पहले सूर्य दिखाई देता है, उस 
ओर को प्राची दिशा कहा जाता है, इसके ठीक उलटी ओर जब सूर्य दृष्टिगोचर 
होता है, वह प्रतीची-पच्छिम दिशा है ; 'प्रत्यग्‌ू अज्चति यस्यां सा' पहले से 
ठीक विपरीत दिशा में जब सूर्थ प्राप्त हो, सूर्य के उदय से विरीत दर्शन सूर्य का 
अस्त होना है | सूर्य के अस्त होने की दिशा पच्छिम है। अरब कोई व्यक्ति सर्व- 
प्रथम सूये को उदय होते देखता है, उस समय उसका मुख सूर्य की ओर होता है 


विद्येषगुण समबेत नहीं रहता । वस्तुतः श्राकाश एक तन्त्व ही कार्यभेद से 
काल व दिज्ञा के रूप में नाना वर्णित हुआ है। उसी कार्यभेद का दिशा की 
दृष्टि से श्रग्रिम सूत्रों में निर्देश है । 

१. इस सूत्र से पूर्व श्रज्ञातकत्त क व्याख्या में “'भूतपूर्वात्‌ः श्रौर “भविष्यत:' ये 
श्रतिरिक्‍्त दो सूत्र दिये हुए हैं। दूसरे की व्याख्या नहीं है । प्रस्तुत सूत्र में 
“प्राची” पद नहीं है। 
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उससे ठीक विपरीत दिशा पीठ की ओर पच्छिम है। दाएं हाथ की ओर दक्षिण 
तथा वाएं हाथ की ओर उदीची-उत्तर दिशा कही जाती है। 
इस दिशा का 'उत्तर' अथवा “उदीची' नाम क्यों रखा गया, विचारणीय है 
'उदीची' अथवा “उत्तर' पदका निगूढ तात्पयें है-उभरना अथवा ऊपर को उठना। 
जिस भूभाग के निवासियों ने इस दिशा का नाम 'उदीची' रक्खा, कदाचित्‌ उनके 
मस्तिष्क में यह भावना जागृत रही होगी, कि सूर्य जब दिवसकाल को बढ़ाने के 
लिये उभरता है, म्रधिक ऊपर की ओर उठता दिखाई देता है, और पृथिवी का 
जो गोला मध्याह्न में ठीक सूर्य के सामने पड़ता है; उस ओर की दिशा का 
“उदीची' नाम उपयुक्त होना चाहिये । दिशा के एकमात्र द्रव्य होने पर भी विशेष 
निमित्तों के कारण व्यवहार की सुविधा के लिये औपचारिकरूप में ये भेद 
कल्पना करलिये गये हैं ॥१५॥ 
इसी प्रक्रिया का-अ्रवान्तर दिशाओं को समभाने के लिये-सूत्रकार ने 
अतिदेश किया-- 
एतेन दिगन्तरालानि' व्याख्यातानि ॥१६।। (६५) 
[एतेन ] इससे [दिगन्तरालानि] दिशाओं के श्रन्तराल-मध्य की अ्रवान्तर 
दिशाश्रों का [ व्याख्यातानि ] व्यास्यान-विवरण समझ लेना चाहिये । 
प्राची , प्रतीची आदि दिशाओं के विवरण से उनके मध्यवर्त्ती अभ्रवान्तर 
दिशाओं का विवरण जान लेना चाहिये । 


पूर्व और दक्षिण के भ्रन्तराल की दिशा नत्ञग्नेयी । 
दक्षिण और पश्चिम के अन्तराल की दिशा नन्नेऋति। 
पद्चिम और उत्तर के अन्तराल की दिशा सत्वायवी । 
उत्तर और पूर्व के अन्तराल की दिशा ल्त्ऐशानी । 


इनके अतिरिक्त ऊध्बे और अधः, अर्थात्‌ ऊपर और नीचे की ओर। एक- 
मात्र दिशा द्रव्य के ये सब औपचारिक भेद हैं; केवल व्यवहार की सुविधा के 
लिये। 

किसी एक बिन्दु को केन्द्र मानकर मुख्यरूप से चार और उनके अवान्तर 
विभाग कल्पना कर दिशाओं के दस्त नाम व्यवहार में अ्ाते हैं। पर इस प्रकार के 
अवान्तर विभागों की कोई सीमा नहीं है। अतः व्यवहार-सिद्धि के लिये किन्हीं 
सीमित रेखाओं में उन्हें निर्धारित करलिया गया है; जो दस दिशाओ्रों के माने 
जाने का आधार है ॥१६॥ 


१. “दिगन्तराणि' श्र० प्रा० | चन्द्रा० । 
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गत प्रकरणों में पृथिवी, जल, तेज, वायु, द्रव्य और उनके ग्रुणों का विवरण 
दिया गया । आकाश द्रव्य का निरूपण किये जाने पर उसके विशेषगुण “शब्द' का 
विवरण देना अपेक्षित है। 'शब्द” के विषय में अ्रनेक विप्रतिपत्ति हैं। विप्रतिपत्ति 
का तात्पयं है-शब्द के विषय में अनेक प्रकार के संशय होना । उनका विवेचन 
करने की भावना से सूत्रकार प्रथम संशय का स्वरूप बताता है-- 

सामान्यप्रत्यक्षाद्‌ विशेषाप्रत्यक्षाद्‌ विशेषस्मृतेश्च 
संशय: ॥ १७॥ (६६) 

[सामान्यप्रत्यक्षात्‌) सामान्य-साधा रणधर्म के प्रत्यक्ष से [ विशेषाप्रत्यक्षात्‌ ] 
विशेष धर्मों का प्रत्यक्ष न होने से [ विशेषस्भृते:] विशेषधर्मों का स्मरण होआने 
से [च] और [संशयः] संशय (होजाता है, किसी वस्तु के विषय में) । 

एक व्यक्ति मार्ग पर सायंकाल के भुटपुटे में चला जारहा है, अन्बेरा कुछ 
देर में भुकआने को है। मार्ग जंगल से शून्य स्थान में होकर है, यातायात नहीं 
के बराबर है। यात्री के पास रकम है, अपने जीवन का भय भी होसकता है। 
सामने थोड़ी दूर पर मार्ग के साथ उसे कुछ खड़ा हुआ दिखाई देता है। उसकी 
ऊंचाई-गोलाई साधारण दीख रही है। यह कोई पेड़ का खाली तना भी होसकता 
है, श्रथवा कोई हानिकारक पुरुष होसकता है। यात्री निश्चय नहीं करपाता । 
उसे लम्बाई-चौड़ाई झ्रादि समान धर्म दोनों के दिखाई देरहे हैं ; पर विश्ेषधर्म 
पुरुष के हाथ-पैर-सिर आदि, तथा दूंठ या तने के लता-बेल या खोखल, टेढ़ापन व 
टहनी आदि कुछ स्पष्ट नहीं दीख रहा। परन्तु यात्री को उनके विशेष धर्मों का 
स्मरण होरहा है। दोनों को पहले अच्छी तरह देखा हुआ है। यात्री दोनों में से 
किसी एक को पहचान कर निश्चय नहीं करपाता, दोनों के विषय में डांवाडोल 
है। इसप्रकार के ज्ञान को संशय कहाजाता है। 

सूत्र में कही तीनों बातें संशय के लिये आवश्यक हैं--सामान्य धर्मों का 
प्रत्यक्ष, विशेष धर्मों का उस समय प्रत्यक्ष न होना, पर विशेषधर्मों का स्मरण 
होना । ऐसे संशय आदि के मूल में भय श्रथवा हानि आदि की आशंका अवश्य 
रहती है । यदि यात्री को किसी प्रकार का भय अथवा आशंका आदि न हो, तो 
प्रायः संशय-ज्ञान होने का अवसर नहीं झक़्ता। शास्त्रीय प्रसंगों में भय झ्रादि के 
न रहते हुए भी यथार्थ की जिज्ञासा संशय का मूल रहती है। वस्तुतः यथार्थ की 
जिज्ञासा सवंत्र मूल है, पर उसके उभरने के आधार विभिन्‍न होसकते हैं ॥१७॥ 

श्राधार की विभिन्‍नता को स्पष्ट करने क्री भावना से सूत्रकार ने अ्रग्रिम 
सूत्रों में बाह्यविषयक और आन्‍्तरविषयक संशय का निर्देश किया है। वाह्य - 
विषयक संशय कहीं दृश्यमानधर्भिक और कहीं अदृश्यमानधर्मिक रहता है। प्रथम 
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दृश्यमानधरमिक बताया-- 
दृष्टं च दृष्टवत्‌' ॥१८॥ (&७) 
[दृष्टम्‌ ] देखा हुआ [च] और [दृष्टवत्‌ ] देखे हुए के तुल्य है, अथवा देखे 
हुए धर्मों वाला है। 
दृश्यमानधमिक बाह्यविषयक संशय का उदाहरण गत सूत्र की व्याख्या में 
दिया है । स्थाणु और पुरुष दोनों के सामान्यधर्म तथा विशेषधर्म यात्री व्यक्ति ने 
पहले देखे हुए हैं। सायंकाल भ्टपुटे के समय यात्री को कुछ दूरी पर सामने जो 
आकार दीख रहा है, वह पहले देखे हुए स्थाणु-पुरुष दोनों के समानधर्म से युक्त है, 
अथवा समानधर्मवाला है । इस अर्थ को यूँंभी कह सकते हैं, सामने दीखते आकार 
में जो धर्ं दिखाई देरहे हैं, वह पहले देखे स्थाणु-पुरुष के समान धर्मो के तुल्य 
हैं । जो धर्मं दीख रहे हैं, वे दोनों में समान हैं, इस कारण उनमें से किसी एक का 
निरचय संभव न होकर संशय उत्पन्न होजाता है-- यह स्थाणु है या पुरुष ? 
इस संशय के आधार व निमित्त दृश्यमान-समानधर्म हैं; इसलिये यह बाह्य- 
विपयक दृश्यमानश्रभिक संशय कहाजाता है ॥१५॥ 
वाह्मविषयक अदृश्यमानधमिक संशय के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 
आथादृष्टमयथादुष्टत्वाच्च ॥ १६॥ (६८) 
[यथादृष्टम्‌ ] जैसा देखा है [अ्यथादृष्टत्वात्‌ ] वैसा न देखे जाने के कारण 
[च] भी । 
किसी व्यक्ति ने देवदत्त को पहले एकवार जटाधारी दाढ़ी-मूंछ बढ़ाये हुए 
देखा । दुबारा फिर कभी घोटा-घोट देखा। कालान्तर में द्रष्टा व्यक्ति देवदत्त से 
मिलने जारहा है। उसने कभी देवदत्त को जटाधारी देखा, कभी मुण्डी। भ्रभी 
देवदत्त उसके सामने नहीं है, १र उसका स्मरण करते हुए पूर्व॑द्रष्टा को यह संशय 
होता है, कि वह श्राजजल जटाधारी है, या मुण्डी ? किसी अन्य निमित्त से देव- 
दत्त का स्मरण हो जाने पर ऐसा संशय होसकता है । यहां संशय के निमित्त धर्म- 
जटाधारी या मुण्डी होना-दिखाई नहीं देरहे; इसलिये यह “बाह्यविषयक 
अदृध्यमानधमिक संशय' कहाजाता है। 
संशय-लक्षण सूत्र के 'विशेषाप्रत्यक्षात्‌' पद से अभिव्यक्त भावना के अनुसार 


सूत्र का अर्थ इसप्रकार भी संभव है--द्रष्टा व्यक्ति सामने खड़े आकार को देख- 


१. “दृप्टमदुष्टं च' श्र० प्रा० । दृष्टमदृष्टभ्‌। दृष्टं च दृष्टवत्‌' चन्द्रा० । 
२. “यथादृष्टमयथादृष्टम्‌ ॥ उभयथादृष्टत्वाच्च ।' श्र० प्रा० । दृध्ट यथादुष्टम- 
यथादृष्टमुभयथा दृष्टत्वात्‌ । चन्द्रा० । 
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कर कहता या सोचता है, मैंने (रुष के जिन हाथ-पैर-सिर श्रादि विशेष धर्मों को 
पहले देखा है, वे यहां दिखाई नहीं देरहे। स्थाणु के भी जिन वक्र-कोटर आदि 
विशेष धर्मों को मैंने पहले देखा है, वे भी यहां दिखाई नहीं देरहे | पहले विशेष- 
धर्मों के साथ इनको जैसा देखा है, वैसा न देखे जाने के कारण संशय उत्पन्न हो- 
जाता है, इसे स्थाणु समभाजाय या पुरुष ? 
संशय के इन दोनों रूपों का वर्णन यथाक्रम सामान्य धर्मो के प्रत्यक्ष [दृश्य- 
मानधमिक], और विशेषधर्मो के अप्रत्यक्ष [अ्रदृश्यमानधमिक | के आधार पर 
कियागया है ॥१६९॥ 
आन्‍्तर विषयक संशय का रूप आचार्य सूत्रकार ने वताया-- 
विद्याविद्यातशच संशय:' ॥२०॥| (६६) 
[विद्याविद्यात:] विद्या तथा अ्रविद्या से [च] भी [संशयः | संशय (हो- 
जाता है) । 
विद्या यथार्थ ज्ञान, अविद्या अयथाथ ज्ञान । प्रत्येक विचारशील व्यक्ति इस 
स्थिति को जानता है, कि कभी किसी विषय का ज्ञान सत्य होता हैं कभी असत्य । 
उसके सत्य-असत्य होने का बोध उसकी परीक्षा व फल से होता है। श्रनन्‍्तर कोई 
ज्ञान होने पर ज्ञाता को स्वयं यह संशय होजाता है, कि न मालूम मेरा यह ज्ञान 
सत्य होगा या असत्य ? 
कोई ज्योतिविद एक बात बताता है; वह सत्य निकल जाती है; कभी अझसत्य । 
अनन्तर कभी कोई बात बताने पर उसे स्वयं संशय होजाता है, कि यह बात सत्य 
निकलेगी, या असत्य ? 
एक वादी कहता है---श्रात्मा नित्य है; दूसरा कहता है--नित्य नहीं है। 
एक अधिकरण में विना किसी अपेक्षा के दो विरोधी धर्म नहीं रहसकते। उन 
दोनों में से कोई एक सत्य होता है, दूसरा असत्य । ऐसे परस्पर विरोधी कथन को 
सुनने पर जिज्ञासु व्यक्ति को संशय होजाता है--इन में से कौन-सा सत्य है, कौन- 
सा असत्य ? ॥ 
संशय के इस हेतु को “विप्रतिपत्ति” कहाजाता है। विप्रतिपत्ति है--एक 
अधिकरण में दो विरुद्ध धर्मो का ज्ञान होना । जैसे एक आत्मा में अस्तित्व-नास्ति- 
त्व अथवा नित्यत्व-अनित्यत्व । परन्तु संशय का जो एक हेतु पहले कहागया है- 
समानधर्मों का प्रत्यक्ष होना; उसीमें “विप्रतिपत्ति ' हेतु अन्तहित है। आत्मा में 
गुणवान्‌' होना धर्म नित्य-अनित्य दोनों के समान देखाजाता है | गुणवान्‌ आकाश 


१. “धिद्योपलब्धिरविद्यानुपलब्धि:' श्र० प्रा० । 
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नित्य है, घटादि पदार्थ अनित्य । आत्मा गुणवान्‌ होने से आकाश के समान नित्य 
मानाजाय, अ्रथवा घटादि के समान अनित्य ? यह संशय होजाता है। पूर्वोक्त 
हेतु की दृढ़ता-द्योतन के लिये सूत्र में पुनः 'संशय' पद पढ़ा है 'संशय' प्रसंग की 
समाप्ति का द्योतक भी यह पद संभव है ॥२०॥ 

जिस विशिष्ट अर्थ की परीक्षा के लिये संशय का स्वरूप बताया गया; 
सूत्रकार उसका निर्देश करता है-- 

श्रोत्रग्रहणों योड्थें: स दब्द: ॥२१॥ (१००) 

[श्रोत्रग्रहणः ] श्रोत्र इन्द्रिय से ग्रहण किया जाने वाला [यः] जो [अ्थः ] 
अर्थ है [सः] वह [शब्दः ] शब्द (कहाजाता है) । 

श्रोत्रग्राह्म अर्थ 'शब्द' है; सूत्र में अर्थ पद का प्रयोग ऐसे धर्मी के कथन 
करने में है, जो जाति-धर्म वाला हो, जिसमें कोई जातिरूप धर्म रहता हो। यदि 
ऐसी भावना से अ्र्थ' पद सूत्र में न पढ़ाजाता, केवल "“भ्रोत्रग्रहण:' इतना स्वरूप 
शब्द का बताया जाता, तो जो शब्दवृत्ति धर्म शब्दत्व-तारत्व-मन्दत्व आदि श्रोत्रे- 
निद्रिय से गृहीत होते हैं, उनमें अ्रतिव्याप्ति होजाती । वे श्रोत्रेन्द्रिय ग्राह्म हैं, पर 
“'शब्द' नहीं । इससे यह भी ध्वनित होता है, कि जो आचार्य शब्दवृत्ति एक 'स्फोट' 
नामक अन्य शब्द की कल्पना करते हैं, वह अनावश्यक है। 

यदि कहाजाय, पद और वाक्य में 'एक पद है, एक वाक्य है' इसप्रकार एक- 
त्व की प्रतीति होती है। अनेक वर्णों का क्रमिकरूप में एकत्र होना-पद है, इसी- 
प्रकार अनेक पदों का एकत्र होना-वाक्य । अनेक वर्णात्मक पद और अनेक पदा- 
त्मक वावय में एकत्व बुद्धि का आधार स्फोट को मानना चाहिये। पद का एक- 
एक वर्ण अर्थ को अभिव्यक्त नहीं करता, अन्तिम वर्ण पर पहुचने तक पहले वर्ण 
नष्ट होजाते हैं । ७च्चारण के रूप में-कोई पद या वाक्य अथंबोधन के लिये टिक 
नहीं पाता; फिर भी एक पद व एक वाक्य के आधार पर जो विशिष्ट अर्थवोध 
होता है, उसका प्रयोजक शब्दवृत्ति 'स्फोट' को मानना आवश्यक है। वह पद के 
अन्तिम वर्ण तथा वाक्य के अ्रन्तिम पद पर पहुंचते ही अभिलषित अर्थ को अभि- 
व्यक्त करदेता है। भञ्रर्थ का स्फोटन-अ्रभिव्यञ्जन करने के कारण इसका स्फोट' 
नामकरण हुआ । . 

इस विषय में वैशेशिक झ्राचार्यों का विवेचन है--पद से जो श्र्थ की अभि- 
व्यक्ति होती है, उसका आधार है-पद का विशिष्ट अर्थबोधन में संकेत । अ्नेक- 
वर्णात्मक पद जिस संकेतित एक श्रर्थ को अ्रभिव्यक्त करता है, उसी आधार पर . 
उसमें एकता का औपचारिक व्यवहार होता है। यदि शब्दवृत्ति स्फोट के आधार 
पर अर्थ का अभिव्यञ्जन निर्भर होता, तो अ्र्थ-संकेत के विना स्वतः पद से अर्थ 


जज 
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अभिव्यक्त हुआ करता । पर न ऐसा देखा जाता है, न संभव है । भरत: अ्रथंबोध 
का प्रयोजक 'संकेत' सिद्ध होने पर शब्दगत 'स्फोट' का स्वीकार करना ग्रनावश्यक 
है, व अ्रप्रामाणिक भी । सूत्रकार ने सूत्र में अर्थ/ पद का निर्देश कर इस भाव को 
ध्वनित किया है ॥२११। 

शब्द का यह स्वरूप-जो श्रोत्रग्राह्म अर्थ है, वह शब्द है-शब्द के विषय 
में संशय का जनक है । इसीको स्वयं सूत्रकार ने कहा-- 

तुल्यजातीयेष्वर्थान्तरभूतेषु विशेषस्थोभयथा 
दृष्टत्वात्‌ ॥२२॥ (१०१) 

[वुल्यजातीयेषु ] समानजातीय पदार्थों में [अ्र्थान्तरभूतेषु | असमानजातीय 
पदार्थों में [विशेषस्य] विशेष के [उभयथा | दोनों प्रकार श्रथवा दोनों में [दृष्ट- 
त्वात्‌ | देखे जाने से अथवा अदुृष्टत्वात्‌” न देखे जाने से (शब्द में संशय उत्पन्न 
होता है) । 

सूत्र में (विशेष! पद का तात्पयं असाधारण धर्म अ्रथवा व्यावृत्ति' है। 
तथा सूत्र के 'उभयथादृष्टत्वात्‌” पाठ में सन्धि के श्राधार पर 'उभयथा अदृष्टत्वात्‌' 
ऐसा पदच्छेद संभव है। “विशेष' पद के पहले तात्पयं के साथ 'अदृष्टत्वात्‌' पाठ 
का सम्बन्ध होगा; दूसरे व्यावृत्ति' तात्त्पर्य के साथ 'दृष्टत्वात्‌' का। दोनों 
प्रकार से कथन करने में परिणाम समान है । 

अरब विचार कियाजाता है--शब्द का असाधारण धर्म 'श्रोत्रग्राह्मत्व' बताया 
भया | यदि शब्द को द्रव्य मानाजाय, तो वुल्यजातीय द्रव्यों और भ्र्थान्तरभूत 
(अतुल्यजातीय) ग्रुण-कर्मों--उभय स्थलों में कहीं भी श्रोत्रग्नाह्मत्व नहीं देखा 
जाता। न कोई द्रव्य श्रोत्रग्राह्म है, न गुण-कर्म । यदि शब्द को गुण मानाजाता 
है, तो समानजातीय गुणों और अर्थान्तरभूत (असमानजातीय) द्रव्य-कर्मों- 
दोनों स्थलों में कोई भी श्रोत्रग्राह्म नहीं है । यदि शब्द को कर्म कहाजाय; तो 
समानजातीय कर्मों और असमानजातीय द्रव्य-गुणों में श्रोत्रग्राह्म कोई नहीं 
दीखता । इसप्रकार शब्द के असाधारण धर्म “श्रोत्रग्राह्मयत्व' के समानासमानजातीय 
उभयविध पदार्थों में कहीं भी न देखे जाने से संशय होता है, कि शब्द को द्रव्य, 
गुण, कर्म में से क्या मानाजाय ? 

जब सूत्र के 'विद्येष' पद का तात्पय व्याधृत्ति' है, अर्थात्‌ असाधारण धर्म 
की व्यावृत्ति । तब सूत्राथं की योजना होगी--समानासमानजातीय उभयविध 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा०। इससे पूर्व श्रतिरिकत सूत्र है---तस्मिन्‌ द्रव्य 
कम गुण इति संशयः ।' चन्द्रा० । 


आन्हिक ] द्वितीयो5घ्याय : १११ 


पदार्थों में शब्द के असाधारणघमं श्रोत्रग्राह्मत्व की व्यावृत्ति (अभाव) के देखे 
जाने से शब्दविषयक संशय होता है, द्रव्यादि पदार्थों में शब्द को क्या माना- 
जाय ? इस अर्थयोजना में असाधारण धमं-श्रोत्रग्राह्मत्व-गतसूत्र के अनुसार 
निश्चित है ॥२२॥ 

द्रव्य, गुण, कम तीनों में से शब्द क्या है ? यह संशय दिखाकर सूत्रकार ने 
संशय-निवारण के लिए बताया-- 

एकद्रव्यत्वान्न द्रव्यम ॥२३॥ (१०२ ) 

[एकद्रव्यत्वात्‌ ] एक द्रव्य समवायिकारण होने से (शब्द का), [न] नहीं 
[द्रव्यम्‌ | द्रव्य (शब्द) । 

कोई कार्यंद्रव्य ऐसा संभव नहीं, जिसका समवायिकारण एक द्रव्य हो। 
अनेक द्रव्य मिलकर किसी कायं-द्रव्य को उत्पन्न करते हैं, यह एक प्रमाणित 
व्यवस्था है । शब्द क्योंकि ऐसा कार्य है, जिसका समवायिकारण केवल एक द्रव्य 
आकाश है। फलतः शब्द द्रव्य नहीं होसकता। कार्यद्रव्य की उ्पत्ति पाथिव 
द्रयणुक आदि से प्रारम्भ होती है। दधणुक का झ्ाश्रय अथवा समवायिकारण दो 
परमाणु द्रव्य हैं। द्रव्य के इस कार्यक्रम में झ्रागे अनेक अ्रवयव-द्रव्य किसी कार्य- 
द्रव्य-परवयवी के आश्रय व समवायिकारण होते हैं। इसलिये शब्द कार्य को द्रव्य 
मानना संभव नहीं, क्योंकि इसका आश्रय व समवायिकारण एकमात्र द्रव्य 
आकाश है ॥२३॥। 

शब्द, कर्ग नहीं होसकता । सृत्रकार ने बताया-- 

नापि कर्माउचाक्षुषत्वात्‌' प्रत्ययस्य ॥ २४॥ (१०३) 

[न] नहीं [अपि] भी [कर्म] कर्म [अचाक्षुषत्वात्‌ | - चक्ष्‌ इन्द्रिय द्वारा 
गृहीत न होने के कारण [ प्रत्ययस्य ] ज्ञान के (शब्द-ज्ञान के) । 

कं का प्रत्यक्ष-ज्ञान चक्षु इन्द्रिय के द्वारा होता है। उत्क्षेपण, अ्रपक्षेपण 
आदि कम को प्रत्येक व्यक्ति चनक्षु इन्द्रिय से प्रत्यक्ष करता है। परन्तु शब्द का 
प्रत्यक्ष चक्ष्‌ इन्द्रिय से न होकर श्रोत्र द्वारा होता है; यह शब्द का कर्म के साथ 
वैधम्यं है; शब्द अचाक्षुष है, और कम चाक्षुष। इसलिये शब्द को कर्म नहीं . 
माना जासकता ॥२४॥ 

शिष्य आशंका करता है--आशुूविनाशित्व धर्म, शब्द और कर्म दोनों में 


देखा जाता है, इस साधर्म्य से शब्द को कर्म मानाज़ाना चाहिये ? आ्ाचार्य सूत्र- 

कार ने समाधान किया--- 

१. 'भ्रचाक्षुषत्वाच्च प्रत्यक्षस्य शब्दो न कर्म ।! श्न० प्रा०। 'अचाक्षषत्वान्त 
कर्म । चन्द्रा० । 


[ द्वितीय 


श्श्र्‌ वेशेषिकदर्शनम्‌ 
गणस्थ सतोउ्पवर्ग: कर्म भि: साधम्येम ॥२५॥ (१०४) जे 
[गुणस्य ] गुण [सतः | होते हुए (शब्द के) [अ्रपवर्गः ] आ्राशुविनाशित् 
[कर्ममिः ] कर्मों के साथ [साधर्म्यम्‌ ] साधरम्य (संभव है) । हि 
शब्द व कर्म के 


सूत्र के अपवर्ग' पद का अर्थ 'समाप्ति' या (विनाश होना' है । ३ 
अल्पस्थितिकाल की भावना से यहां उसका तात्पर्य आशु-विनाश ग्र्थात्‌-जल्दी 
नाश होजाना-है | कर्मों के साथ शब्द का यह साधम्य है। यह सावर्म्य दठ5 

गुण माने जाने पर भी संभव है । इसलिये यह झ्रावश्यक नहीं, कि श्राशु बिनाशी 
होने के कारण शब्द को कम मानाजाय । द्वित्व श्रादि संख्या, तथा आत्मा के ज्ञान 
सुख, दुःख ग्रादि अनेक गुण आशु विनाशी होते हैं, उनके समान शब्द शुण होता 
हआ्ना आशु-विनाशी होसकता है। वस्तुतः आशविनाशित्व कर्मों का व्याप्यचम 
नहीं है । जहां कर्मत्व हो, वहीं ग्राशुविनाशित्व हो, ऐसा नियम नहीं है । इसलिये 
कर्मों के साथ शब्द का यह साधम्य होते हुए भी शब्द को कर्म मानना आवश्यक 
नहीं है ॥२५॥ 

यद्यपि शब्द को ग्राशुविनाशी कहने से उसकी अनित्यता ग्रभिव्यक्त होजाती 
है; तथापि इसको न समभता हुआ शिष्य ग्राशंका करता है; शब्द को गुण मानने 
पर भी वह आकाश का लिंग नहीं होसकता; क्योंकि वह लिंग उस अवस्था में 
संभव है, जब वह आकाश का कार्य हो ? शब्द नित्य है, किसीका कार्य नहीं । 
सूत्रकार ने समाधान किया--- 

सतो लिज्धाभावात्‌ ॥२६॥।| (१०५) 

[सतः | विद्यमान रहते शब्द का [लिज्भाभावात्‌ ] लिग-बोधक प्रमाण न 
होने से (शब्द नित्य नहीं मानाजाता ) । 

प्रत्येक व्यक्ति यह प्रत्यक्ष अनुभव करता है, कि उच्चारण से पहले और 
उच्चारण के अनन्तर शब्द का अस्तित्व नहीं रहता । केवल उच्चारणकाल में 
शब्द की प्रतीति होती है। इसलिये शब्द को नित्य कहना अ्रप्रामाणिक है। 

यदि कहा जाय--उच्चारण से पूर्व और पश्चात्‌ शब्द विद्यमान रहता है। 
जब उसकी अभिव्यक्ति के निमित्त उपस्थित होते हैं, तब वह अभिव्यक्त-प्रतीत 
हो जाता है, निमित्तों के ग्रभाव में-होता हुआ भी-प्रतीत नहीं होता | ऐसा 
कथन युक्‍त नहीं; क्योंकि उच्चारण से पूर्व और पश्चात्‌ शब्द के विद्यमान रहने 
में कोई लिज्भ-प्रमाण नहीं है, जो अ्ननुच्चारण काल में उसके अ्रस्तित्व को सिद्ध 
करसके | अ्रतः शब्द कार्य है, श्राकाश के आश्वित है। ग्राकाश उसका आश्रय व 
समवायिकारण है; इसलिये शब्द के आकाश का लिंग-बोधक होने में कोई बाधा 
नहीं ॥२६॥ 


>>. गिरी च्न्ब् 


श्रान्हिक ] द्वितीयो5ध्याय : ११३ 


आ्राचाय॑ सूत्रकार ने शब्द के अनित्य होने का आधार बताया-- 
नित्यवंधर्म्यात्‌ ॥२७॥ (१०६) 

[ नित्यवैधर्म्यात्‌ ] नित्य के साथ वैधम्यं से (शब्द नित्य नहीं) । 
ओट में बैठे दो व्यक्ति परस्पर वार््तालाप कर रहे हैं। तीसरा व्यक्ति उनके 
बार्तालाप को केवल सुन रहा है, वार्त्तालाप करने वाले उसे दीख नहीं रहे । 
तीसरा व्यक्ति शब्दमात्र सुनने से उन्हें पहचान लेता है, और कहता है--इनमें 
एक देवदत्त और दूसरा यज्ञदत्त है। प्रत्येक व्यक्ति इस तथ्य से परिचित है, कि 
व्यक्ति अपनी आवाज से प्रायः पहचाना जाता है। यदि शब्द नित्य होता, तो 
वह सदा एकरूप प्रतीत होता । शब्द का प्रतिव्यक्ति यह भेद स्पष्ट करता है, 
कि शब्द अपने साधनों के अनुसार विभिन्‍नरूप में उत्पन्न होता है। उत्पन्न होना 


नित्य पदार्थ का धमे नहीं है, इससे शब्द का अनित्य होना निश्चितरूप से 
प्रमाणित होता है ॥२७॥ 


सूत्रकार ने इसी अर्थ को स्पष्ट किया-- 
अनित्यशचायं कारणत:)॥२८।॥| (१०७) 

[अनित्यः] अनित्य है [च] और [अयम्‌] यह शब्द [कारणतः] कारण 
से--उत्पत्ति देखे जाने से । 

प्रत्येक व्यक्ति मुख से उच्चरित होते हुए शब्दों को सुनता व अनुभव करता 
है । ढोलक पर जब थाप पड़ती है, नगाड़े पर दण्ड और सारंगी पर गज फिरने 
लगता है, शब्द उत्पन्न होता प्रतीत होता है । अपने विभिन्‍न निमित्तों से उत्पन्न 
होने के कारण शब्द को अनित्य मानना युक्तियुक्त है ॥२५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यह कैसे पहचाना जाय, कि शब्द कारणवाला है, 
अर्थात्‌ कारण से उत्पन्न होता है ? जबतक इसकी पहचान न हो, इसे सिद्ध कंसे 
माना-जायगा ? सूत्रकार ने बताया-- 

न चासिद्धं विकारात्‌' ॥२६॥ (१०८) 

[न] नहीं ]च] और [असिद्धम्‌] असिद्ध [विकारात्‌ ] विकार से। 

शब्द में विकार-विविधरूप में उत्पन्न होना-अ्नुभूत है। तीत्र, मन्द, मधुर, 
कठोर आदि शब्दगत भेद प्रत्येक व्यक्ति को प्रतीत होते हैं । व्यक्ति की आवाज 
से उसे पहचाना जाना, पश्ु-पक्षियों की ध्वनियों का परस्पर विलक्षण होना शब्द 


१. 


'कारणवत्तो विकारात्‌ / अ० प्रा०॥ “कार्यत्वात्‌। श्रभावात्‌। कारणतो 
विकारात्‌ । चन्द्रा ० 


२. यह सुत्र नहीं है, श्र० प्रा० १ चन्द्रा० ५ 


१४ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


के विकारयुक्त होने में स्पष्ट प्रमाण है । शब्द का यह विकार अ्रथवा विभिन्‍नता 
व विलक्षणता उसके विभिन्‍न निमित्तों-कारणों पर श्राधारित है। उत्पत्ति के 
निमित्त जैसे होंगे, उन्हींके अनुकूल शब्द उत्पन्न होगा । इसलिये शब्द की कारण- 
वत्ता असिद्ध नहीं है ॥२६॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, जिनको शब्द का निमित्त कहाजाता है, उन्हें 
अभिव्यञ्जक क्यों न माना जाय ? शब्द का तीब्र-मन्द होना उसीपर ग्राधारित 
होगा, सूत्रकार ने बताया-- 
अभिव्यक्ती दोषात्‌' ॥३०॥ (१०६) 
[अभिव्यक्तौ ] अभिव्यक्ति में [दोषात्‌| दोष से । 
शब्द नित्य है, जो उसकी उत्पत्ति के कारण बताये जाते हैं, वस्तुतः वे शब्द 
की अ्रभिव्यक्ति के निमित्त हैं। शब्द सदा विद्यमान रहता है, जब उसके अभि- 
व्यक्त-प्रकट होने के निमित्त उपस्थित होजाते हैं, उस समय वह सुनाई देजाता 
है । यह कथन दोषदुक्त होने से मान्य नहीं । शब्द को अभिव्यज्भब मानने में अनेक 
दोष हैं । 
१. किसी एक देश में व्यञज्जक के उपस्थित होने पर वहां समानेन्द्रिय- 
ग्राह्म जितनी वस्तु विद्यमान रहती हैं, उन सबका ग्रहण होजाता है। जैसे एक 
भवन में व्यञ्जक प्रकाश के होने पर वहां विभिन्‍न प्रकार की जितनी रूपवाली 
वस्तु विद्यमान हैं, सभीका-चाहे वह वस्त्र हो, पात्र हो, फल हो, श्रथवा श्रन्य कोई 
वस्तु हो-समानरूप से चक्षु इन्द्रिय द्वारा ग्रहण होजाता है । जहां व्ज्रच-व्यञ्जक 
भाव रहता है, वहां सर्वत्र यह स्थिति देखी जाती है । परन्तु शब्द के विषय में 
ऐसा नहीं है । वहां विभिन्‍न प्रत्येक शब्द के लिये अलग-अलग नियत व्यञ्जक रहते 
हैं। भेरी (नगाड़ा) शब्द का जो व्यञ्जक है, वही तन्‍्त्रीशब्द का व्यञजक नहीं । 
जो तन्‍्त्री (तुरही) शब्द का व्यज्जक है, वह मुरज (ढोलक) शब्द का नहीं । 
इसप्रकार समान देश के एक इन्द्रिय से गृहीत होने वाले शब्द को अ्रभिव्यक्त हुआ 
मानने में प्रतिनियत-व्यणजक-व्यज्भचभाव दोष प्राप्त होता है, क्योंकि जहां व्ड्राच- 
व्यज्जकभाव होता है, वहां एक-०व्यज्भबभाव__ का नियम है। इससे ज्ञात 
होता है, दण्डभेरीसंयोग ्रादि शब्द के व्यज्जक नहीं हैं, यदि व्यवजक होते, 
तो प्रकाश-व्यञ>जक के रहने पर सभी घट-पट-फल आदि पथार्थों की अभिव्यक्ति 
के समान दण्डभेरी-संयोग होने पर उस देश के सभी शब्दों की अभिव्यक्ति 
होजाती । 


२. केवल “दोषात्‌ सूत्रपाठ है, ध्र० प्रा० । चष्द्रा०। 
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२. व्यञ्जक के रहने पर अभिव्यक्त हुई वस्तुओं में कोई एक दूसरे का 
अभिभव नहीं करती, सभी वस्तु समानरूप से प्रत्यक्ष-गोचर होती हैं। ऐसी 
व्यवस्था वहां देखी जाती है, जहां पदार्थों का परस्पर व्यज्भुच-व्यज्जकभाव रहता 
है। परन्तु शब्द के विषय में यह स्थिति नहीं;देखी जाती, समान देश में होने 
वाला भेरीशब्द तन्त्रीशब्द का अभिभव कर देता है, दोनों शब्दों के होते हुए 
भेरीशब्द सुनाई देता है, तन्त्रीशब्द नहीं । यदि भेरी व तन्‍त्री अभिव्यञ्जक 
होते और शब्द अभिव्यद्भ होता; तो प्रकाश व्यज्जक के रहते जैसे सभी घट, 
पट, फल पुष्प आदि दृष्टिगोचर होते रहते हैं, कोई किसी का अ्रभिभव नहीं 
करता, ऐसे ही समान देश में भेरी-तन्त्री आदि से अभिव्यद्भय सभी प्रकार के 
शब्द सुनाई देते रहते, कोई किसीका अ्रभिभव न करता, परन्तु ऐसा नहीं होता । 
इससे स्पष्ट है, शब्द व्यद्भब नहीं है, इसी कारण नित्य नहीं । 

३. शब्द को अभिव्यक्त मानने में जो प्रथम दोष बताया गया है, यदि उसे 
स्वीकार नहीं किया जाता, और यह नहीं माना जाता, कि शब्द तथा उसके 

निमित्त का प्रतिनियत-०व्यद्भूच-व्यञ्ज न्कभाव नहीं है, तो दण्ड-भेरी संयोग होने पर 
वहां विद्यमान सभी शब्द अभिव्यक्त होकर सुनाई देने चाहियें, किसी व्यक्ति के 
द्वारा 'क' शब्द का उच्चारण करने पर सभी शब्द अभिव्यक्त होकर श्रुतिगोचर 
होने चाहियें | पर ऐसा न होने से प्रमाणित होता है, शब्द व्यद्भब नहीं है, और 
इसी कारण नित्य नहीं । 

४-जहां व्यद्भच-व्यञ्जक भाव है, वहां देखा जाता है-व्यञ्जक के रहते 
ही व्यज्भब की प्रतीति होती है। जबतक प्रकाश व्यञ्जक रहता है, तबतक 
घट पट आदि की प्रतीति रहती है; पर यह स्थिति शब्द में नहीं देखी जाती । 
तथाकथित व्यञ्जक न रहने पर भी शब्द सुनाई देता है। दूर कपड़े घोता हुआ 
घोबी दिखाई देरहा है। वह कपड़े का पटड़े पर जब पटकता है, कपड़े और 
पटड़ के संयोग से शब्द होता है, दूर खड़ा हुआ व्यक्ति उस शब्द को उस समय 
सुनपाता है जब दुबारा पटकने के लिये धोबी कपड़े को ऊपर उठा लेता है। 
तात्पयं, कपड़ा और पटड़े का संयोग न रहने पर शब्द सुनाई देता है। ग्रदि वह 
संयोग शब्द का व्यञ्जक होता, तो संयोग के न रहने पर शब्द सुनाई नहीं देना 
चाहिये था । इससे ज्ञात होता है, शब्द व्यज्भय नहीं है, इसलिये नित्य नहीं । 
शब्द की अभिव्यक्ति मानने में सूत्रकार ने जो दोष का संकेत किया, उक्तरूप में 
उन दोषों का निर्दश कर दिया गया ॥३०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि शब्द नित्य माना जाकर व्यज्भब नहीं, 
उत्पाद्य है, तो उसकी उत्पत्ति के कारण कया हैं ? आचाय॑ सूत्रकार ने समाधान 
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किया-- 
संयोगाद्‌ विभागाच्च' शब्दाच्च शब्दनिष्पत्ति: ॥३१॥ (११०) 

[संयोगात्‌ ] संयोग से [विभागात्‌ |] विभाग से [च] और [शब्दात्‌ ] शब्द 
से [च| तथा अथवा भी [ शब्द-निष्पत्ति: | शब्द की उत्पत्ति (होती है) । 

संयोग, विभाग और छब्द से भी शब्द उत्पन्न होता है। शब्द की उत्पत्ति 
के तीन कारण हैं--संयोग, विभाग तथा शब्द | शब्द का समवायिकारण झाकाश 
है भ्रसमवायिकारण-संयोग विभाग, शब्द । शेष भेरी दण्ड वादक आदि सब 
निमित्तकारण होते हैं । 

भेरी-दण्ड संयोग, कपड़ा-पटड़ा संयोग, कुठार-काष्ठ संयोग, कण्ठ तालु 
आदि के साथ वायु का संयोग, झ्रादि शब्द की उत्पत्ति के कारण होते हैं । 

जब बांस को फाड़ाजाय, कपड़े या कागज आ्रादि को फाड़ाजाय, या उसके 
श्रलग-अ्लग टुकड़े किये जायें, तो उससे शब्द उत्पन्न होता है, य्ह विभाग से 
शब्द की उत्पत्ति है। 

किसी एक देश में शब्द उत्पन्न होकर जब दूरस्थ व्यक्ति के द्वारा सुता 
जाता है, तब उत्पत्तिस्थान से उत्पन्न हुआ शब्द समानजातीय शब्दान्तरों को 
उत्पन्न करता हुआ, अथवा उस रूप में उत्पन्न होता हुआा श्रोता के श्रोत्र र््विय 
तक पहुंचता है, तब सुनाई देता है । बादलों का परस्पर संघर्ष होने पर विद्य त्‌- 
प्रकाश और गर्जना का शब्द दोनों साथ उत्पन्न होते हैं, विद्यत्प्रकाश बहुत जल्दी 
दृष्टिगोचर होता है; परन्तु ग्जन-ध्वनि कुछ कालान्तर में सुनाई देती है। 
प्रकाश और ध्वनि की गति [अ्रथवा तरंगित होने ] में अन्तर रहता है । 

वस्तुत: ध्वनि या शब्द में ग्रपनी गति नहीं रहती, वह किसी वाहक श्रर्थात्‌ 
सवारी पर चलता है। इसकी साधारण सवारी वाय्रुमण्डल है । वायु जब विपरीत 
दिशा में वह रहा हो, उस समय शब्द बहुत मन्द सुनाई पड़ता है, अथवा नहीं 
भी सुनाई पड़ता, उसकी अपेक्षा, जब वायु अनुकूल दिशा में बहता हो। यदि 
किन्हीं विशेष निमित्तों से शब्द के वाहन को बदल दिया जाय, तो वह जल्दी 
सुना जासकता है। रेडियो झ्रादि के द्वारा जो शब्द सुनाजाता है, वह साधनों 
द्वारा विद्य त्तरंगों पर सवार करा दियाजाता है। 

वाहन बदलने का यह तात्पर्य नहीं, कि वायु अथवा शब्द को स्वयं विद्य त्त- 
रंगों में परिवर्तित कर दिया जाता है, प्रत्युत सवार को वायु पर से उतार कर 


१. “च' पद नहीं है, भ्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
२. “निष्प््तें:' चन्द्रा: ॥ 


---- 4 ििरिरिओओिड जा 
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विद्य॒ त्तरंगों पर सवार करादेना है। जैसे किसी सवार को घोड़े से उतारकर 
मोटर में या वायुयान व राकेट आदि पर सवार करा देना। प्राचीन आचार्यों 
ने शब्द में स्वतः गति को नहीं माना, वह स्वयं अ्रगति है, किसी अन्य पर सवार 
होकर चलता है । सवारी की गति का सवार में उपचार कर दिया जाता है। 
रेडियो आदि के द्वारा शब्द-प्रसारण में भी सवेत्र समानता नहीं है, यह साधन पर 
निर्भर करता है, कि वह कितना शक्तिशाली है। उसीके अनुसार शब्द को सवारी 
उपलब्ध होपाती है। अन्यथा उसकी नैसगिक साधारण स्थिति सदा एक-समान 
बनी रहती है। इसप्रकार शब्द के तीन कारणों का यथामति यह विवरण प्रस्तुत 
कियागया ॥३१॥ 

शब्द के अनित्य होने के विषय में सूत्रकार ने पुनः बताया-- 

लिद्धाच्चानित्य: शब्द: ॥३२॥ (१११) 

[लिजड्भात्‌] लिझ्भ से अनुमान से (जानाजाता है), [च] तथा, भी 
[अनित्यः | अनित्य है [शब्दः ] शब्द । 

अनुमान प्रमाण के आधार पर भी शब्द की अनित्यता जानी जाती है। 
गत सूत्र में शब्द की उत्पत्ति के कारण बताये गये । जो भाववस्तु उत्पन्न होती 
है, उसका विनाश अवश्य होता है, यह नियम है। किसी पदार्थ का उत्पाद- 
विनाशशील होना उसकी अनित्यता को सिद्ध करता है। उत्पादविनाशशील होने 
से सब प्रकार का शब्द अनित्य है । चाहे वह ध्वनिरूप हो अ्रथवा वर्णरूप । 

इसके अतिरिक्त लोक में सवेत्र शब्द विंषय का व्यवहारःअनित्य के समान 
होता है। मन्द, तीत्र, मधुर, कठोर आदि व्यवहार इसीप्रकार का है। बाह्मे- 
न्द्रियग्राह्म पदार्थ सभी अनित्य होते हैं। शब्द भी श्रोत्रे निद्रयग्राह्म होने से उन 
सभी के समान अनित्य है. ॥३२॥ 

शिष्यों द्वारा आहांका किये जाने पर उनकी भावनाओं को समभते हुए 
आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप से उन भावनाओं को स्पष्ट किया-- 

हयोस्तु प्रवृत््योरभावात्‌ ॥३३॥ (११२) 

[द्वयों: ] दोनों की [तु] तो |[ प्रवृत्त्योः] प्रवृत्तियों का [अभावात्‌ | अभाव 
होने से (अभाव प्राप्त होजाने से ) 

दोनों की प्रवृत्तियों का अभाव प्राप्त होजाने से तो यही प्रतीत होता है, 


न 
+ 


शब्द: पद नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


२. द्रष्टव्य, गौतसीय न्यायदशेन---“श्रादिमत्त्वादेन्द्रियकत्वात्‌ कृतकवबुपचा- 
राज्च [२२११३ | । 
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कि शब्द अनित्य आशुविनाशी न मानाजाकर स्थिर मानना चाहिये । 

शब्द दो प्रकार का जाना जाता है-एक ध्वन्यात्मक जिसमें वर्णों का पृथक्‌ 
विभाजन नहीं होपाता, जैसे-भेरी, पटह, झंख भ्रादि से होनेवाली ध्वनियां । 
दूसरा वर्णात्मक शब्द है, जिसमें श्रकार ककार भ्रादि वर्णों का विभाजन है । 
शिष्यों की आशंका का यही आशय है, कि हम शिष्य अध्ययन करते हैं, आचार 
अध्यापन कराते हैं। उस समय आचाय कुछ वर्णों, पदों व वाक्‍्या का उच्चारण 
करते हैं, श्र्थात्‌ उनको शिष्यों के प्रति प्रदान करते हैं, शिष्य उनका आदान 
करते, उनको ग्रहण करते हैं । यदि ये शब्द आशुविनाशी हों, तो यह शिष्य-गुरु 
दोनों की आदान-प्रदान प्रवृत्ति का ग्रभाव प्रसक्त होजायगा; यह प्रवृत्ति संभव 
न रहेगी । इसलिये वर्णात्मक शब्द को अवश्य स्थिर मानाजाना चाहिये; ध्वन्या- 
त्मक शब्द भले अनित्य व आशुविनाशी रहे । 

उत्तमवृद्ध ने मध्यमवुद्ध को उसकी बाल्यावस्था में यह बता दिया है-+ 
“गामानय' पदों का अर्थ है--गाय ले आझो' । कालान्तर में उत्तमवृद्ध ने मध्यम- 
बृद्धकों कहा-'गामानय' । आदेशानुसार वह उस प्राणी को ले आता है । यदि ये वर्ण 
व पद स्थिररूप से एक न हों, तो इन दोनों की प्रवृत्ति संभव न होगी । मध्यमवृद्ध 
ने जिन वर्णो व पदों का अर्थ पहले समझा था, यदि वे ही वर्ण व पद इस समय 
उच्चारित नहीं हैं, तो न मध्यमवृद्ध को उन पदों का अर्थंवोध होगा, और न 
उत्तमवृद्ध इस रूप में उसे प्रेरित करेगा । फलत: शब्द को स्थिर न मानने पर इन 
दोनों की प्रवृत्ति संभव न होपायेगी, अतः शब्द को नित्य मानना चाहिये ॥३३॥ 

सूत्रकार ने उसी आशय को और स्पष्ट किया-- 

प्रथमाशब्दात्‌ ॥३४॥ (११३) 

[ प्रथमाशब्दात्‌ | प्रथमा शब्द से । 

सूत्र में 'प्रथमा पद संख्यावाचक है, ऐसे भ्रन्य पदों का उपलक्षण है। ऋग्वेद 
[३।२७।१-११] में सामिधेनी ऋचा ग्यारह हैं, परन्तु सामिधेनी आहुतियों का 
पन्द्रह का विधान है, तब ग्यारह ऋचाओं से पन्द्रह आहुतियां कैसे दीजायें ? 
इसके लिये आचार्यों ने उपाय बताया-तत्रिः प्रथमामन्वाह त्रिरुत्त माम्‌' [--] 
पहली ऋचा 'प्रथमा' अन्तिम ऋचा “उत्तमा' और मध्यगत ऋचा “मध्यमा' 
कही जाती हैं। श्राहुति संख्या की पूत्ति के लिए 'प्रथमा' ऋचा की तीन वार 


१- चन्द्र कान्त भट्टाचाय ने 'प्रथमादिशब्दात्‌' पाठ मानकर “श्रावि! पद से 


“मध्यमा, उत्तमा' का ग्रहण किया है। यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । इससे पूर्ब सत्र 
है-'संख्याभावान्‌' चन्द्रा० । श्र० प्रा० । 


*----्िीकिशििएि)िफ 
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थ्रारवर्ति कर उससे तीन आहुति देवे, इसीप्रकार उत्तमा-अन्तिम ऋचा से तीन 
वर | दो ऋचाओं से छह आहुतियां हुईं, शेष नौ मध्यमा ऋचाओं से नौ झाहुति। 
ठुसे पनद्रह सामिधेनी आहुति पूरी होती हैं। 

प्रस्तुत प्रसंग के लिये ज्ञातव्य है, ये सब ऋचा वर्णों व पदों का समूह हैं । 
थर्दि इन्हें स्थिर न मानाजाय, तो उन ऋचाओं के लिए '“प्रथमा' आदि शब्दों 
का प्रयोग तथा “त्रिः' कहकर उनकी आवृत्ति का होना या मानाजाना संभव 
ते होगा । स्थिर का ही इसप्रकार विभाजन व आवत्तेन होसकता है। अन्यथा 
जो वर्ण उच्चरित हुआ, उसके अनन्तर नष्ट होगया, तब आवत्तेन किसका 
होगा ? जो आगे उच्चारण किया जायगा, वह तो नया वर्ण होगा। तात्पये 
है- दो वार' या 'तीन वार इन पदों का प्रयोग स्थायी के लिये होता है। ऐसी 
स्थिति में वर्णात्मक शब्द को नित्य मानना युक्त है। 

सूत्रकार ने शिष्यों के उक्त आशय को पुनः स्पष्ट किया-- 

संप्रतिपत्तिभावाच्च ॥३५॥ (११४) 

[संप्रतिपत्तिभावात्‌ ] संप्रतिपत्ति-प्रत्यभिज्ञा के होने से [च] तथा, अथवा 
भी। 

प्रत्यभिज्ञा के होने से भी वर्णात्मक शब्द का नित्य मानाजाना युक्त प्रतीत 
होता है । किसी को पहले देखकर कालान्तर में पुनः देखने पर यह ज्ञान होता 
है--यह वही है जिसको मैंने पहले देखा था। यह झ्राज दिल्ली में दीखरहा वही 
नारायण है, जिसे दो वर्ष पूर्व वाराणसी में देखा था। ऐसे ज्ञान को 'प्रत्यभिज्ञा' 
कहाजाता है । सूत्र में संप्रतिपत्ति' पद है। 'प्रतिपत्ति' ज्ञान को कहते हैं, जिसमें 
पहला और अबका दो ज्ञान संमिलित हों, वह संप्रत्तिपत्ति' है। इसीके लिये 
दूसरा पद 'प्रत्यभिज्ञा है। वर्णात्मक शब्द के विषय में प्रत्यभिज्ञा होने से शब्द 
की नित्यता प्रतीत होती है। 'सोथ्यं गकारः, तदिदं पद्मम्‌' इत्यादि व्यवहार 
प्रत्याभिज्ञारूप शब्द के विषय में बराबर होता है। यह वही “ग' वर्ण है, जिसको 
मैंने पढ़ा या सुना था, यह वही पद्य है, जिसको गत वर्ष गुरुजी ने याद कराया 
था । यह प्रत्यभिज्ञा-मूलक व्यवहार शब्द की स्थिरता का बोध कराता है। इतनी 
स्थिरता मानने पर उसकी नित्यता में कोई बाधा नहीं रहजाती ॥३ ५॥ 

शिष्यों की आशंका के आशय को पूर्वपक्षरूप में प्रस्तुतकर आचार्य सूत्र- 
कार समाधान करता हैं--- | 

संदिर्धा: सति बहुत्वे ।॥३६॥| (११५) 


[ संदिग्धा:] संदिग्ध हैं (अनैकान्तिक हैं, पूर्वोक्त हेतु).[सति] होने पर 
[बह॒त्वे ] नानाओं-अनेकों अस्थिरों में । 


१२० वेशेषिकद्शनम्‌ [ह्वितीय 


जो नित्यरूप अथवा स्थिर नहीं हैं, उनमें उक्त हें तुओं का प्रयोग देखे जाने 
से वे हेतु सन्दिग्य हैं, किसी एक अर्थ के निश्चायक नहीं ! स्वंसम्मत अनित्य 
विषयों में उनका प्रयोग व व्यवहार होने सेज्ग्रभिमत (नित्य) से विपरीत 
(अनित्य) श्रथ॑ में प्रवृत्त होने से-वे हेतु अनैकान्तिक हैं । 
वर्णात्मक शब्द के नित्य होने में तोन हेतु सुझाये गये-अ्रध्ययनाध्यापन, आवृत्ति 
-अभ्यास, प्रत्यभिज्ञान । पहला--प्रध्ययनाध्यापन जैसे वर्णात्मक शब्दों द्वारा 
सम्पन्न होता है; ऐसे नृत्य आदि का क्रिया द्वारा संपन्‍न होतादेखा जाता है । प्रयोग 
होता है-- नृत्यमघीते, नृत्यमध्यापयति' श्राजकल वह नृत्य का अध्ययन करता है, 
नृत्य सीखता है; वह नृत्य का अध्यापन कराता है, नृत्य सिखाता है । ऐसे प्रयोग 
व व्यवहार में कोई असांगत्य नहीं है। नृत्य एक क्रियारूप है--विशेष प्रकार 
की अंग भंगिमा, एक नियत क्रमिक व्यवस्था के रूप में अंगों का चालनव 
अभिनय । निश्चय ही यह सब क्रियारूप है, और क्रिया आशुविनाशी व अस्थिर 
होती है। यह भी अध्ययनाध्यापन का रूप होने से वह [अ्रध्ययनाध्यापन ] शब्द 
की नित्यता का साधक नहीं होसकता । अनित्य शब्द द्वारा भी वैसा होना संभव 
है। 
दूसरा हेतु--आ्रावृत्ति व अ्रभ्यास भी नृत्य में देखा जाता है । 'द्विसनृत्यत्‌' 
वह दो वार नाचा, वह तीन वार नांचा; यह क्रियारूप नाच में दो वार' या 
तीन वार' इत्यादि आवृत्ति व अ्रभ्यास के देखेजाने से यह हेतु भी नित्यता का 
साधक नहीं मानाजासकता । 
तीसरा हेतु--अ्रत्यभिज्ञान भी ऐसा ही है। प्रत्यभिज्ञान के श्राधार पर 
जैसा व्यवहार शब्द के विषय में होता है, वैसा सर्वथा अ्रस्थिर क्रियात्मक 
नृत्य के विषय में। आ्राज जो नृत्य हमने चित्रवर्मा का गाजियाबाद में देखा, यह 
वही नृत्य है, जो हमने दो वर्ष पूर्व लखनऊ में देखा था । यह व्यवहार किसी 
तरह अयथार्थ नहीं है। इसलिये यह हेतु अनित्य विषय में प्रवृत्त होने से शब्द 
के नित्यत्व का साधक नहीं माना जासकता । 
अध्ययनाध्यापन आदि में गुरु के द्वारा कुछ दियाजाता हो, और शिष्यों के 
हारा ग्रहण कियाजाता हो; ऐसी बात नहीं है। वस्तुतः अ्रध्यापन है क्या ? जैसे 
नृत्य आदि में शिष्य गुरु की अ्रंग-क्रियाओं का अनुकरण करता है, ऐसे ही गुरु 
के द्वारा उच्चरित वर्ण-समुदाय का शिष्य अर्थवोध सहित अ्नुकरण करता है, 
यही अध्ययनाध्यापन है। पद और श्र्थ का वाच्यवाचकभाव सम्बन्ध शिष्य को 
प्रथम ज्ञात है; यदि किन्‍्हीं का ज्ञात नहीं होता, तो उस समय 'पूछने पर बता 
दियाजाता है। इस सब व्यवहार के लिये शब्द की नित्यता अपेक्षित नहीं 
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<हती ! नियत आनुपूर्वीवाले वर्णसमुदाय को सुनने पर अर्थबोध होता है, वही 
व्बहार आगे चलता रहता है; यह अनुकरण का रूप है। 

उत्तमवृद्ध-व्यवहार आदि में यही स्थिति है। बाल्यकाल में अथवा प्रथम 
किंसी दशा में पद का अर्थबोध करा देने पर जब उन वर्ण-समु्‌दाय पदों का उसी 
अरनपूर्वी में उच्चारण कियाजाता है, तब बोद्धा पूवंबोधित अर्थ को जानलेता 
है । इसमें वर्णों का स्थिर होना अपेक्षित नहीं है, केवल उस नियत आनुपूर्वी के 
त्वाथ उन वर्णों का उच्चरित होना आवश्यक रहता है; भले हा वे वर्ण आशु- 
बिनाणी व अनित्य हों॥३६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, वर्ण अथवा वर्णसमुदाय के विषय में अभ्यास व 
थ्रावृत्ति की दृष्टि से जो संख्या का निर्देश किया जाता है, वहां भले ही शब्द की 
स्थिरता अपेक्षित न हो; परन्तु शास्त्र में जहां वर्णों की नियत संख्या का निर्देश 
किया जाता है; वहां वर्ण को स्थिर माने विना कार्य कैसे चलेगा ? जैसे--- 
“त्रिषष्टि: चतु:षष्टिवा वर्णा: शब्दागमे मताः शब्द-शास्त्र में वर्ण केवल ज्रेसठ या 
बआौंसठ माने गये हैं । यदि वर्ण स्थिर व नित्य न हों, तो यह संख्या नियत कैसे 
कीजासकती है ? क्योंकि आशुविनाशी मानने पर अकार, ककार' आदि वर्णों 
का उच्चारण अनन्त होता है, उसकी संख्या नियत करना असंभव है। इसी- 
प्रकार-यह मन्त्र य छन्‍द आठ अक्षर का है, यह बारह का-इत्यादि व्यवहार 
है, इसके लिये वर्णात्मक शब्द का नित्य मानना आवश्यक है। सूत्रकार ने समा- 
धान किया--- 

संख्याभाव: सामान्यतः: ॥३७॥ (११६) 

[संख्याभाव:] संख्या का होना [सामान्यतः] सामान्य से-जाति से 
(होता है) । 

वर्णों के विषय में उक्त प्रकार से संख्या का निर्देश समान वर्णो में रहनेवाली 
एक जाति के आधार पर है। अतीत, वत्तंमान, अनागत कालों में उच्चरित होने 
वाले “अकार, ककार' आदि अनन्त समान वर्णो में समवेत “अत्व, कत्व” आदि 
जाति के आधार पर वर्ण की नियत संख्या का आचार्यों ने निर्देश किया है। 

मानव शरीर की रचना के अनुसार विशिष्ट अंगों के सहयोग से शब्द का 
उच्चारण होता है, उच्चारण की विभिन्‍न ध्वनियों को चित्नों द्वारा अभिव्यक्त 
करने के लिए विशिष्ट रेखाओं के रूप में कुछ संकेत हैं, वे वर्ण कहाते हैं। 


१. सामान्यवतः शझ्र० प्रा० । इसके झागे इसी व्याख्या में 'संप्रतिपत्तिभावाच्च', 


इस सूत्र को पुनः पढ़ा है । 


१५३२ बेशेषिकदर्शन स्‌ [द्वितीय 


विभिन्‍न भाषाओ्ों व बोलियों के संकेत विभिन्‍न व न्यूनाधिक होसकते हैं; पर 
भारतीय भाषाओं के लिये--अश्रथवा उन ध्वनियों की दृष्टि से-जो संकेत 
निर्धारित किये गये हैं; उनकी संख्या त्रेसठ व चौंसठ हैं । उनमें समस्त ध्वनियों 
का समावेश है, जो उच्चारण में संभावित हैं। उन्‍्हींकी समानताके आधार पर 
वर्णों का वर्गीकरण है। किसी काल में किसी व्यक्ति के द्वारा कोई ध्वनि उच्चरित 
हो, वह अपने उसी निर्धारित वर्ग में समाविष्ट रहती है । उसी आधार पर वर्णों 
की संख्या का निर्देश है । 

ध्वनियों की विश्व खलित सूक्ष्मताओं का ध्यान कर यदि यह कहाजाय, 
कि वर्णों या संकेतों की इसप्रकार संख्या का नियत कियाजाना युक्त न 
होगा; तो यह कहाजाना किसी सीमा तक सत्य है । फिर भी समय व आवश्य- 
कता के अनुसार तात्कालिक आचार्यो द्वारा पूर्वनिर्धारित संकेतों में विशिष्ट 
चिह्नों द्वारा उस न्यूनता को पूरा कर लिये जाने पर वर्णों की नियत संख्या में 
किसी विशेष परिवर्तन की अपेक्षा नहीं रहती । कभी कुछ न्यूनाधिक होजाने पर 
संख्या वहीं लटकी रहती है, अथवा कहिये अ्रटकी रहती है। वत्तंमान संस्कृत व 
भारतीय भाषाओरों में संस्क्ृत-वर्णमाला के 'लू' वर्ण का प्रयोग नष्टप्राय होगया है । 
मन्त्रों व छन्दों भ्रादि में वर्णों की संख्या का निर्देश भी उनकी समानता व वर्गी- 
करण के आधार पर समभना चाहिये ॥३७॥ 


इति द्वितीयाध्याये द्वितीयमाक्लिकम्‌ 
द्वितीयाध्याय: सम्पूर्ण: । 


श्रथ तृतोयाध्ध्याये प्रथममाह्विकम्‌ 


द्वितीयाध्याय में बाह्य द्वव्यों की परीक्षा प्रस्तुत कीगई। क्रमप्राप्त आत्मा 
की परीक्षा के लिये सूत्रकार श्रपेक्षित भूमिका आरम्भ करता है-- 
प्रसिद्धा इन्द्रियार्था: ॥१॥ (११७) 
[प्रसिद्धा:] प्रसिद्ध हैं, निश्चयपूर्वक जाने हुए हैं, [इन्द्रियार्था:] इन्द्रियों के 
श्र्थ-विषय-ग्राह्म , अथवा इन्द्रिय और अर्थ दोनों । 
बाह्येन्द्रियों में ज्ञानेन्द्रिय पांच हैं--- प्राण, रसन, चक्षु, त्वक्‌, श्रोत्र । सूत्र के 
अर्थी पद का तात्पयं है--विषय अथवा ग्राह्म । इन्द्रियों के विषय, अथवा 
इन्द्रियां जिनको ग्रहण करती हैं । वे अर्थ हैं यथाक्रम-गन्ध, रस, रूप, स्पर्श, शब्द । 
ये सब क्रमशः पृथिवी, जल, तेज, वायु, आकाश के विशेषगुण हैं । प्राण गन्ध का 
अहण करता है। रसन रस का, चक्षु रूप का, त्वक्‌ स्पर्श का, क्रोत्र शब्द का। इसमें 
हमने देखा, जिस इन्द्रिय का जो उपादान द्रव्य है, वह इन्द्रिय उस द्रव्य के विशेष- 
गुण-असावारणगुण का ग्रहण करता है। यद्यपि आकाश और श्रोत्र का परस्पर 
उपादानोपादेय॑भाव नहीं, श्रोत्र इन्द्रिय आकाशरूप ही मानाजाता है; पर अन्य 
उपादान द्रव्यों की श्रेणी में ऐसा उल्लेख कोई आपत्तिजनक नहीं है। फलतः ये 
इन्द्रियां हैं, ये उनके ;ग्राह्म विषय हैं; यह स्थिति प्रसिद्ध है, सर्वजनविदित है, 
इसकी सिद्धि के लिये अन्य किसी हेतु की आवश्यकता नहीं ॥१॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, इस प्रसिद्धि का प्रस्तुत प्रसंग में क्या प्रयोजन है ? 
आचाय॑ सूत्रकार ने बताया--- 
इन्द्रियार्थप्रसिद्धिरिन्द्रियार्थेस्योर्थान्तरस्य हेतु': ॥॥२॥। (११८) 
[इन्द्रियाथेंप्रसिद्धि: ] इन्द्रिय अर्थे की प्रसिद्धि [इन्द्रियार्थेम्यः] इन्द्रिय और 
अ्र्थों से [ अर्थान्तरस्य ] किसी भिन्‍न अर्थ की [हेतु:] साधक है। 
'. इन्द्रिय और अर्थों के सम्बन्ध की उक्त जानकारी इन्द्रिय और उनके विषयों 
'से भिन्‍न किसी अथ॑ंतत्त्व को सिद्ध करती है। “इन्द्रियां किन्हीं नियत विषयों का 


१. इस सूत्र के स्थान पर दो सूत्र इसरूप में उपलब्ध हैं-.//इन्द्रिया्थ प्रसिद्धि 


ररि>्द्रियार्थेस्थ: ॥२७ इन्द्रियायंप्रसिद्ध रिन्द्रिपार्थेभ्योर्यान्तरस्य हेतु: 0१४४ 
ऋआऋण० प्र०। 


१२४ वेशबिकवदर्शनम्‌ [ प्रथम॑ 


ग्रहण करती हैं' यह ऐसा व्यवहार व प्रयोग है, जैसे कोई कहे, कि कुल्हाड़ी लकड़ी 
को काटती है। वस्तुतः सत्य यह है-कोई व्यक्ति कुल्हाड़ी से लकड़ी को काटता 
है। कुल्हाड़ी लकड़ी काटे जाने का साधन है, काटनेवाला कर्त्ता वह्‌ व्यक्ति है, जो 
इस कार्य के लिये कुल्हाड़ी का प्रयोग करता है । इसी प्रकार “प्राण गन्ध को ग्रहण 
करता है' इसका तात्पर्य है-त्राण से गन्ध को ग्रहण कियाजाता है, भ्र्थात्‌ गन्ध 
को ग्रहण करने का एक साधन है-श्राण | श्नाण करण है, गन्धग्रहण अर्थात्‌ 
गन्धज्ञान कार्य है; इस कार्य का कर्त्ता कौन है ? ज्ञातव्य है। 
ज्ञान का कर्त्ता व आश्रम देह नहीं, क्योंकि वह जड़ है, अचेतन है, ज्ञानरहिंत 
है । मन भी इसका आश्रय संभव नहीं, क्योंकि वह स्वयं करण है। जैसे इन्द्रियां 
विषयग्रहण भ्रर्थात्‌ विषयज्ञान के बाह्य साधन हैं, ऐसे मन झ्रान्तरिक साधन है। 
एक बाह्य इन्द्रिय एक नियत विषय का ग्रहण करती है, चक्ष्‌ से रूप का ग्रहण 
होता है, गन्धादि का नहीं; प्राण से केवल गन्ध का, अन्य किसी रूप रसादि का 
नहीं । परन्तु मन रूपादि सभी विषयों के ग्रहण करने में साधन होता है । विषय 
का ग्रहण करने के समय जिस इन्द्रिय के साथ मन का सम्बन्ध रहता है, उसी 
इन्द्रिय के विषय का ग्रहण होपाता है । इसीकारण युगपत्‌ अनेक ज्ञान नहीं होते, 
एक समय मैं एक ज्ञान का होना मन के करण होने का लिज् है । बाह्य इन्द्रियां 
नियतविषय और मन अनियतविषय मानाजाता है । 
स्वयं इन्द्रियां उसी ज्ञान के कर्त्ता वआश्रय नहीं मानेजासकते । प्रत्येक 
व्यक्ति को ऐसा अनुभव होता है--मैंने जिस आम को देखा सूंघा और छुआ था 
उसीको चूस रहा हूं, उसके मधुर रस का स्वाद लेरहा हूं । पहले यह जाना- 
जाचुका है, कि एक इन्द्रिय एक नियत विषय का ग्रहण करती है, परन्तु उक्त 
प्रतीति में रूप, गन्ध, स्पर्श और रस॑ का ग्रहण करने वाला एक ग्रहीता भासरहा 
है। इसलिये इस ग्रहण का आ्राश्रय इन्द्रियां संभव नहीं । तब देह, इन्द्रिय और मन 
से अतिरिक्त एक ऐसे द्रव्य को मानना पड़ता है, जो इसप्रकार के ज्ञान का कर्ता 
व आश्रय है। ज्ञानाश्रय होने से वह चेतन तत्त्व है। इसप्रकार इन्द्रियों से श्र्थ की 
प्रसिद्धि अर्थात्‌ ज्ञान, इन्द्रिय और अर्थों से अतिरिक्त ज्ञानाश्रय द्रव्य का साधन 
है, यह स्पष्ट होता है। इसी भाव को सूत्रकार ने प्रग्निम सूत्रों में अभिव्यक्त 
किया है ॥२॥ 
द्विष्यों ने जिज्ञासा की, इच्धियार्थप्रसिद्धि अर्थात्‌ इन्द्रियों द्वारा होनेवाले 
श्रर्थों के ज्ञान का आश्रय देहादि को मानलेना चाहिये; देहादि के अतिरिक्त 
किसी ज्ञानाश्रय द्रव्य की कल्पना करना व्यर्थ होगा । लोक में ज्ञानी, सुखी, दुःखी 
आदि व्यवहार देहादि के साथ संपन्न होता देखाजाता है। आ्राचार्थ सूत्रकार ने 


वियाधश्रश्रा  .»>»:»«»« न 


भ्ररललिंर ] तृतीयोध्ष्याय : १२५ 


बतायी-_ 
सोडनपदेश: ।॥३॥ (११६) 

[सः] वह [अनपदेशः ] अहेतुक है। 

ऐसे कथन में कोई हेतु नहीं, कि ज्ञान के आश्रय देहादि हैं। देहादि भौतिक 
चना है । देहादि को ज्ञान का आश्रय कहना भूतचैतनिकवाद है, यह वाद अहेतुक 
है, इस वाद को सिद्ध करने के लिये कोई हेतु दिखाई नहीं देता ॥३॥ 

उक्त वाद में हेतुहीनता को सूत्रकार ने स्पष्ट किया-- 

कारणाज्ञानात्‌ ॥४॥ (१२०) 

[कारणाज्ञानात्‌ ] कारणों में ज्ञान न होने से, अथवा कारणों के ज्ञानरहित 
होने से । 

देहादि कार्य भौतिक रचना है। भौतिक कार्यों में यह व्यवस्था है, कि कार्यो 
में जो गुण होते हैं, वे कारणग्रुण-पूर्वक होते हैं। कारण के गुणों से ही कार्य में 
गुण उत्पन्न हुआ करते हैं। देहादि के जो अवयव कारण हैं, उनके भी जो कारण 
हैं, मूल अवयव, वे पृथिव्यादिरूप परमाणु हैं। वे परमाणु ज्ञान-गुण से रहित होते 
हैं। जब मूल कारण में ज्ञान-गुण नहीं, तो उसके कार्य देहादि में कैसे मानाजा- 
सकता है ? इसलिये देहादि को ज्ञानाश्नय कहना अहेतुक है ॥।४॥॥ 

शिष्य जिज्ञासा करते हैं, यदि देहादि के कारण परमाणुओं में ज्ञान अर्थात्‌ 
चैतन्य को सूक्ष्मरूप से मानलियाजाय, तो कया हानि है ? देहादि कार्यो में वह 
स्पष्टरूप से अभिव्यक्त होजाता है। सूत्रकार ने बताया-- 


कार्येषु ज्ञानातु' ॥५॥ ( १२१) 


[कार्येषु ] कार्यों में [ ज्ञानात्‌ ] ज्ञान की प्रसक्ति से । 

यदि देहादि कार्यों के कारण परमाणुओं में ज्ञान सुक्ष्मरूप से रहता, तथा 
देहादि कार्यों में अभिव्यक्त होजाता है, ऐसा मानाजाय, तो उन्हीं पृथिव्यादि 
परमाणुओं से उत्पन्न होनेवाले घट पटादि पदार्थों में देहादि के समान ज्ञान उपलब्ध 
होना चाहिये । न होने से स्पष्ट होता है, परमाणुओं में चैतन्य न सूक्ष्मरूप से रहता 
है, न अन्य किसी प्रकार से । इसलिये चैतन्य-ज्ञान का आश्रय देहादि को मानना 
सर्वेथा अहेतुक है ॥५॥ 


प्रकारान्तर से इसी भाव को सूत्रकार ने पुनः स्पष्ट किया-- 


१. कार्याज्ञानात्‌! झ० पश्रा० । चन्द्रा० । 


१२६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


अज्ञानाच्च' ॥६॥। (१२२) 
[अज्ञानात्‌ ] ज्ञान रहित अथवा ज्ञानशून्य होने से [3] और अथवा भी । 
ज्ञानशून्य कारणों से यदि ज्ञानयुक्त देहादि उत्पन्न होजाते हैं, तो घटादि भी 
ज्ञानयुक्त होने चाहियें । यहां प्रश्न यह है, कि मूलकारण-परमा णुआओं में ज्ञान चाहे 
सूक्ष्म-रूप से मानाजाय अ्रथवा अन्य किसी प्रकार से; पर म्‌ख्य बात यह है, कि 
परमाणुश्रों में ज्ञान को स्वीकार कर उनके कार्यों में कारणगुणपूर्वक ज्ञान-गुण की 
उत्पत्ति मानीजाती है; श्रथवा कारण में ज्ञान न रहने पर भी-कारणगुणपूर्व॑क 
कार्य में गुणोत्पत्ति की व्यवस्था का उल्लंघन करके-कार्य में ज्ञानोत्पत्ति को स्वी- 
कार कियाजाता है ? दोनों अवस्थाश्रों में यह होना संभव नहीं, कि किन्हीं कार्यो 
में ज्ञान की उत्पत्ति होजाय, और किन्हीं में न हो । 
यदि परमाणुओों में ज्ञान रहने पर देहादि में उत्पन्न होता है, तो समान 
कारण होने से घटादि में भी उत्पन्न होना चाहिये। यदि परमाणुओं में न रहते 
हुए ही देहादि कार्य में ज्ञान उत्पन्न होता है, तो घटादि में क्‍यों उत्पन्न नहीं 
होता? वहां भी होना चाहिये । इस अ्रव्यवस्था से, तथा कार्य की स्थिति से कारण 
की स्थिति का ज्ञान होने से यह स्पष्ट होता है, कि परमाणुओं में ज्ञान नहीं 
रहता; इसी कारण देहादि को ज्ञानाश्रय कहना सर्वथा अहेतुक है। इन सूत्रों में 
तृतीय सूत्र से 'अनपदेश:” पद की अनुवृत्ति समभनी चाहिये। 
प्रस्तुत प्रसंग का स्वारस्य यह अभिप्राय प्रकट करने में है, कि जैसे गन्धादि 
गुर्णों से उनके आश्रय पृथिव्यादि द्रव्यों के अस्तित्व का बोध होता है; ऐसे ही 
ज्ञान-गुण से उसके ग्राश्रय आत्मा द्रव्य का अनुमान होता है। तथा वसूला एवं 
कुल्हाड़ी आदि करणों से जैसे उनके अधिष्ठाता बढ़ई श्रादि का बोध होता है; 
ऐसे ही प्राण आदि करणों से उनके श्रधिष्ठाता आत्मा का अनुमान किया जाता 
है ॥६॥ 
याथाथ्यें को पूर्णरूप से न समभते हुए शिष्य आ्राशंका करते हैं; ज्ञान व 
करणों से यथाक्रम आश्रयरूप में एवं अधिष्ठातृरूप में श्रात्मा का अनुमान होना 
बताया गया । यहां ज्ञातव्य है-ज्ञान एवं आत्मा तथा करण व आत्मा परस्पर 
अभिन्‍न हैं, या भिन्‍न ? दोनों अवस्थाओं में श्रनुमान होना संभव नहीं। दिष्यों 
के भाव को स्पष्ट करते हुए सूत्रकार ने अगले दो सूत्र कहे--। अथवा स्थूणा- 
निखननन्याय के अनुसार प्रस्तुत प्रसंग सूत्रकार ने बोध्य-वोधक संबन्ध को 
स्पष्ट करने के लिये पूर्वपक्षरूप से कहा-- 


१. चन्द्रकान्त भट्टाचायं ने पांचवें श्रौर छठे सूत्र को एक ही सूत्र माना है। 


आह्ििक ] तृतीयोध्ण्यायः १२७ 


अन्यदेव' हेतुरित्यनपदेश : ॥७॥ (१२३) 

[अन्यत्‌ ] अन्य [एव] ही (लि७ज्ञ) [हेतुः] हेतु (होता है), [इंति] इस 
कारण [अनपदेश :] अ्पदेश-हेतु नहीं । 

ज्ञान और आत्मा के एवं करण और आत्मा के अभिन्‍न माने जाने में प्रस्तुत 
सूत्र से दोष उपस्थित कियांगया है । यदि ज्ञान) और करण आत्मा से अभिन्‍न 
हैं, तो ये आत्मा के लिज्ग नहीं होसकते। ज्ञान और करण लिज्भ है, आत्मा 
लिज्ी है; भ्रथवा ज्ञान और करण हेतु हैं आत्मा साध्य है । साध्य और हेतु एक 
नहीं होसकता, यदि लिज्भ ही लिज्भी है, तो लिज्भ से लिज्ज का बोध बताना 
निरथ्थंक है। साध्य से भिन्‍न लिज्भ साध्य का साधक अर्थात्‌, हेतु होता है। इस- 
लिये ज्ञान अथवा करण-लिज्भ को अभिन्‍न कहाजाता है, तो वह अनपदेश है- 
अह्ेतु है; हेतु नहीं होसकता । तृतीय सूत्र से 'अनपदेश, पद की अनुवृत्ति संभव 
थी, पुनः 'अनपदेश:” पद का पाठ पूर्व प्रसंग की समाप्ति_का द्योतक है। ॥७॥ 

ज्ञान और करण के आत्मा से भिन्‍न होने में दोष देता है-- 

अर्थान्तरं ह्र्थान्तरस्यानपदेश : ॥८॥ (१२४) 

[अर्थान्तरं] एक भिन्‍न श्रर्थ [हि] कोई भी [पर्थान्तरस्य] किसी दूसरे 
अर्थ का [अनपदेश: ] अपदेश-हेतु नहीं होता । 

यदि कोई भी भिन्‍न अर्थ किसी दूसरे ग्रथ का हेतु हुआ करे, तो रासभ से 
वक्ति का अनुमान होजाय, गन्ध से तेज का, रूप से वायु का, रस से आकाश 
का अनुमान होजाया करे; पर ऐसा संभव नहीं। इसलिये लिझ्र-लिज्धी को 
भिन्‍न मानने पर भी उनका परस्पर! साध्य-साधक_भाव नहीं बनता । ऐसी दशा 
में यथार्थता का स्पष्टीकरण होना आवश्यक है । 

यहां यह समझ रखना चाहिये--लिज्भ और लिज्भीके अभेद तथा भेद से 
उनके तादात्म्य एवं तदुत्पत्ति-सम्बन्ध को प्रकट करना है। तादात्म्य-सम्बन्ध 
पूर्व कथनानुसार संभव नहीं, तदुत्पत्ति सम्बन्ध में भी कार्य और कारण एक 
दूसरे से सर्वथा भिन्‍न होते हैं। वैशेषिक शास्त्र! कार्य-कारण में भेदवादी हैं। 
जहां कार्य-कारणभाव है, और जहां कार्य-कारणभाव नहीं है; दोनों,जगह 
अर्थान्तरता समान है । ऐसी स्थिति में श्रर्थान्तर होते हुए कहां साध्य-साधनभाव 
होता है, कहां नहीं ? इसका स्पष्टीकरण होना आवश्यक है'।.गत सूत्र से अनप- 
देश:' पद की अनुवृत्ति संभव थी, पुनः 'अनपदेश:” पद का पाठ अतिरिक्त दोष 
के उद्भावन को प्रकट करता है । ॥८॥। 


१. “अन्य एवं! शऋ्र० प्रा०। चन्द्रा० । 
२. 'हि' पद पठित नहीं है, भ्र० प्रा० । यह सूत्र गहीं, चन्द्रा ० । 


श्र्८ घेशेषिकदर्शनम्‌ 


पूर्वपक्ष की इस भावना को ध्यान में रखते हुए सूत्र कार ने बताया-- 
संयोगि समवाय्येकार्थसमवायि विरोधि,' च ॥६॥ (१२५) 


[संयोगि] संयोग संवन्धवाला [समवायि] समवाय संवन्धवाला [एकार्थ- 
समवायि ] एक भ्रर्थ में समवाय संबन्ध से रहने वाला [विरोधि] परस्पर 
प्रतिकूल [च] और । 

सूत्र के संयोगि' आदि पद नपुंसक “लिज्ध/ पद के विशेषणरूप में प्रयुक्त 
हैं। लिज्ज, साधन, हेतु ये पर्याय पद हैं । साध्य के साथ हेतु के अ्रनेक संबन्धों का 
निर्देश कर आचार्य सूत्रकार ने यह अ्रभिव्यक्त किया, कि साध्य-साधन का पर- 
स्पर कोई एक तादात्म्य अ्रथवा तदृत्पत्ति आदि संबन्ध नियत नहीं है। साध्य- 
साधन के लिये उनके परस्पर साहचर्य-नियम की जानकारी का होना आवश्यक 
है, उसके रहते जो सम्बन्ध उनका संभव हो, उसे स्वीकार कर लेना उपयुक्त 
है। साध्य-साधन के साहचर्य-नियम की झ्ावश्यकता को सूत्रकार,ने आगे 
[सूत्र १४] स्पष्ट किया है। 

संयोग संबन्ध वाला हेतु, जैसे-धूम से भ्रग्ति का अनुमान होता है; त्वक्‌ से 
शरीर का; सुपथ पर जाते हुए रथ आदि सवारी से सारथि का। इनमें साहचर्य॑- 
नियम की जानकारी का होना आ्रावश्यक है । धूम श्रश्नि के विना नहीं होसकता; 

जीवित शरीर त्वक्‌ के बिना नहीं रहता; ठीक मार्गपर रथ, मोटर श्रादि किसी 
सवारी का चलना संचालक के विना संभव नहीं होता । इनका परस्पर साहचर्ये 
निश्चित है । इन सब स्थलों में साध्य [अग्नि, शरीर, सारथि आदि] के साथ 
हेतु [धूम, त्वक्‌, रथ आदि ] का संबन्ध संयोग है ॥ 

समवाय संबन्धवाला हेतु, जैसे--शब्द से आकाश का अनुमान कियाजाता 
है । शब्द हेतु है, आकाश साध्य है। शब्द आकाश में समवाय-संबन्ध से रहता 
है। स्पर्श से वाथु का अनुमान होता है । ज्ञान-गुण से आत्मा का अनुमान होता 
है । यद्यपि इन सब स्थलों में साध्य-लाधन का कार्य-कारणभाव है; श्रौर कार्य॑ 
से कारण का अनुमान होना कहा जासकता है; परन्तु कार्य-का रणभाव घूम 
और अग्नि में भी है, वहां भी घूम कार्य से अग्नि कारण का अनुमान किया- 
जाता है। आ्राचार्य प्रस्तुत प्रसंग में साध्यससाधन के सम्बन्ध को समभाना चाहता 


१. “च' नहीं हैं, श्र० प्रा० । संख्या £ से १३ तक पांच सूत्रों के स्थान पर 
चन्द्रानन्दीय व्याख्या में एक सूत्र इसप्रकार पठित है---'संयोगि, समवायि, एकार्थ- 
समवायि, विरोधि च। कार्य कार्यान्‍्तरस्य, कारणं कारणान्तरस्य। विरोध्यभूत॑ 
भूतस्य, भूतमभूतस्य, श्रभूतमभूतस्य, भूत॑ भूतस्य ।' 


आरह्लिक ] तृतीयोध्याय : श्र 


है; साध्य-साधन का कार्य-कारणभाव चाहे किसी प्रकार का हो। अग्नि धूम 
का निमित्त-कारण होता है, समवायिकारण नहीं ॥६॥ * 
एका्थंसमवायि सम्बन्ध का उदारण सूत्रकार स्वयं उपस्थित करता है-- 


कार्य कार्यान्‍्तरस्य' ॥॥१०॥ (१२६) 

[कार्यम्‌] एक काये [कार्यान्तरस्य] अपने से भिन्‍न काये का (साधन 
होता है) । 

पटसमवेत “रूप' एक कार्य है; पटसमवेत स्पश अन्य काय॑ है। जहां 'रूप' 
रहता है, वहां स्पर्श” का रहना आवश्यक है, स्पर्श को छोड़कर रूप नहीं रह- 
सकता । ऐसा कोई स्थल नहीं, जहां रूप रहता हो, पर स्पर्श न रहता हो। 
इनका साहचर्य नियत है। जब पटसमवेत रूप का प्रत्यक्ष होता है, उससे पट- 
समवेत स्पर्श का अनुमान होजाता है-रूपसमवेत पट में स्पर्श अवश्य है। 
साध्य-स्पर्श और साधन-रूप का संबन्ध एकार्थसमवायित्व है । रूप जिस पट- 
अर्थ में समवेत है, उसी श्रर्थ में स्पर्श समवेत है। ऐसे ही पृथिवीसमवेत गन्ध 
पृथिवीसमवेत रूप-रसादि के अस्तित्व में साधन होता है। जहां गन्ध रहता है, 
वहां रूप-रस अवश्य रहते हैं ॥।१०॥ 

सूत्रकार ने 'विरोधि', लिज्भू के उदाहरण अग्रिम सूत्रों द्वारा स्वयं इसप्रकार 
उपस्थित किये-- 


विरोध्यभूतं भूतस्य ॥ ११॥ (१२७) 


[विरोधि] विरोधी (हेतु होता है, जैसे-) [अ्रभूतं] न होता (किसी 
कार्य का, अपने विरोधी के) [भूतस्य] विद्यमान होने का (अ्रनुमापक होता है)। 


२ श्रनेक आाचाय चक्षु के समान त्वक्‌ को द्रव्यग्राहक इन्द्रिय मानते हैं। 
स्प्ञ के साथ स्पशेवद्‌ द्रव्य-वायु का त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होजाता है। परन्तु 
जो आचार्य ऐसा नहीं मानते, उनके श्रनुसार यह उदाहरण है। 

१. शड्भ[रसिश्व ने समवायि का उदाहरण प्राकाश श्रधिकरण में परिमाण 
साध्य के लिये द्रव्यत्व हेतु दिया है--'श्राकाशं परिमाणवत्‌'। यहां 'परिसाण' 
साध्य और 'द्रव्यत्व' हेतु का परस्पर संबन्ध द्रष्टव्य है। यह उदारहण 'समवायि' 
का न होकर 'एकार्थसमवायि' का होसकता है। 'परिसाण' साध्य और “द्रव्यत्व' 


साधन दोनों एक श्रर्थ--श्राकाश में समवेत रहते हैं । इस सम्बन्ध से द्रव्यत्व हेतु 


आ्राकाश में परिसाण को सिद्ध करता हैं; जैसे किसी द्रव्य में रूप स्पर्श को ६ 
९ इस सूत्र के श्रागे 'कारणं कारणान्तरस्य' एफ झन्य सूत्र है। भ्र० प्रा०। 


१३० वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


बादल ग्ड़े हैं, वर्षा नहीं होरही, वर्षा का न होना, वर्षा के विरोधी- 
विघारक वायु और प्रश्न (बादल) के संयोग-का श्रनुमान कराता है । बादलों 
की घटा छाये रहने पर जब बादलों के साथ-वर्षा के विरोधी-विधारक वायु का 
सम्बन्ध रहता है, वह वर्षा को नहीं होने देता । वर्षा का न होना अपने विरोधी- 
वायु की उपस्थिति का अनुमान कराता है । 
विरोधी का अनुमान तीन प्रकारों में सामने श्राता है। किसी कार्य के 'न 
होने! और होने से विरोधी के होने! व 'न होने' का अनुमान तथा दोनों की 
उपस्थिति में एक की विशिष्ट स्थिति से दूसरे की विद्यम।नता का अनुमान । 
पहले प्रकार का उदाहरण प्रस्तुत सूत्र में दियागया ॥११॥ 
दूसरे प्रकार का उदाहरण सूत्रकार ने वताया-- 
भूतमभूतस्य ॥॥१२॥ (१२८) 
[ भूतम्‌ | हुआ कार्य [अमूतस्य | अविद्यमान विरोधी का (अ्रनुमान करा- 
देता है ) । 
गतसूत्र में दिये उदाहरण को उलट दीजिये । बादल घहराये, वर्षा होगई । 
वर्षा का होना, विरोधी वायु की अविद्यमानता का बोधक होता है। समाज में 
म्रष्टाचार का फैलना न्याय्य प्रशासन की अ्रविद्यमानता का बोध कराता है । रोग 
का होना स्वास्थ्यनियमों के पालन न कियेजाने का अनुमान कराता है ॥१२॥ 
तीसरे प्रकार का उदाहरण सूत्रकार ने बताया--- 
भूतो भूतस्य ॥१३॥ (१२६ ) 
[भूत: ] विद्यमान (विरोथी हेतु ) [भूतस्य] विद्यमान विरोधी का (अनु- 
मान करा देता है) । * 
फूफका रते हुए सांप को देख-सुनकर भाड़ी की झोट में छिपे नकुल [ नेवले | 
का अनुमान होजाता है। यहां साध्य [ नेवला] और साधन [फुफकारता सांप ] 
दोनों एक दूसरे के विरोधी विद्यमान हैं। साधन की विशेष स्थिति, विरोधी- 
विद्यमान अन्तहित नकुल-का अनुमान करा देती है। इसके विपरीत नेवले की 
विशेष दौड़-धू प से उत्तके विरोधी छिपे हुए सांप का अनुमान होजाता है । दोनों 


१. अ्र० प्रा० में सूत्रपाठ 'भूतं भूतस्थ' है। इसके झ्रागे एक अ्रतिरिक्त सत्र पठित 
है --श्रभूतमभूतस्थ' अविद्यमान कार्य अविद्यमान कारण का! तथा अविद्य॒- 
मान कारण ग्विद्यमान कार्य का बोधक होता है । न हुई वर्षा श्रविद्य मान 
मेंघ का; तथा अ्रविद्यमान मेघ न होनेवाली वर्षा का अनुमान करा देते हैं । 
व्याख्या में दियागया यह उदाहरण विरोध का कंसे है ? विचारणीय है । 


आन्हिक ] तृतीयोध्याय : १३१ 


विद्यमान विरोधियों में कोई भी साध्य या साधन हो, एक साधन से दूसरे का 
अनुमान होता है। इनका परस्पर संबन्ध विरोध या प्रातिकूल्य है | इसप्रकार 
साध्य-साधन के परस्पर संभावित सम्बन्ध का उपपादन किया गया। यहां अक- 
थित अन्य संबन्ध कहीं संभव हों, तो उनके मानने में कोई बाधा नहीं । सूत्रकार 
का प्रस्तुत निर्देश पथप्रदर्शनमात्र है।॥१३॥ 

आत्मा की सिद्धि के लिये पहला हेतु दियागया, ज्ञानगरुण का कोई आश्र य 
द्रव्य होना चाहिये, वह द्रव्य आत्मा है; जैसे गन्धादि गुणों के आश्रय पृथिव्यादि 
द्रव्य हैं। दूसरा हेतु बताया गया-पत्राण आदि करण किसी अधिष्ठाता से प्रेरित 
होने चाहियें, जैसे कुल्हाड़ी आदि करण (साधन) चैत्र श्रादि अ्रधिष्ठाता द्वारा 
छिदा आदि किया के लिये प्रयुक्त होते हैं। शरीर में प्राण आदि करणों का अधि- 
ष्ठाता आत्मा है। इस विषय में साध्य-साधन के सम्बन्ध की जिज्ञासा कीगई थी, 
जिसका विस्तृत विवेचन कियागया । फलस्वरूप पूर्वोक्त हेतु यथार्थ हैं, हेत्वाभास 
नहीं । क्‍्योंकि--- 


प्रसिद्धि'पूवकत्वादपदेशस्य ॥ १४॥ (१३०) 


[ प्रसिद्धिपूरवकत्वात्‌ ] प्रसिद्धिपूर्वक होने से [अ्रपदेशस्य ] अपदेश के । 

“अपदेश पद हेतु का पर्याय है । जिसके द्वारा किसी के अस्तित्व को उभारा 
जाय, कहाजाय, उपपादन कियाजाय। साध्य का उपपादन हेतु द्वारा होता है। 
वह हेतु कैसा होना चाहिये ? सूत्र के 'प्रसिद्धिपू्वकत्वात्‌” पद से स्पष्ट किया | 
हेतु प्रसिद्धिपू्वक होना चाहिये। 'प्रसिद्धि' पद का तात्पयं है--साध्य-साधन का 
सववंविदित सम्बन्ध, श्र्थात्‌ साध्य-साधन के नियत साहचर्य की यथार्थ जानकारी; 
इसीका नाम व्याप्तिज्ञान है। साध्य के साथ हेतु की व्याप्ति का ज्ञान । साध्य के 
क्षेत्र को हेतु व्याप्त कर रहा हो, न न्यून न अधिक । यदि क्षेत्र के किसी अ्रंश को 
छोड़ेगा, न्यून में रहेगा, तो अव्याप्ति दोष से दूषित होगा; तथा साध्य के क्षेत्र से 
अतिरिक्त अधिक देश में प्रवृत्त होगा, तो वह हेतु अ्तिव्याप्ति दोष से दूषित 
होगा । अतः हेतु की यथार्थंता के लिये साध्य और हेतु के व्याप्य-व्यापकभाव को 
जानलेना आवश्यक है। आत्मा की सिद्धि के लिने जो हेतु प्रथम प्रस्तुत कियेगये 
हैं, वे प्रसिद्धिपू्वक होनेसे निर्दोष हैं ॥१४। 

शिष्य जिज्ञासा करता है, हेतु में दोष होने से वह यथार्थ हेतु नहीं रहता, 
हेत्वाभास कहाजाता है । वे दोष क्या होते हैं ? सूत्रकार ने बताया-- 


१--प्रसिद्धपूर्वे ०” चन्द्रा० 


श्३्र वशेषिकदरशंनम्‌ [ प्रथम 


अप्र सिद्धोइनपदेशो सन्‌ सन्दिग्धश्चानपदेश: ।॥॥१५।॥। (१३१) 

[अ्रप्रसिद्ध:] प्रसिद्धि से रहित [भ्रनपदेश:] अपदेश-हेतु नहीं (अर्थात्‌ 
अहेतु है-हेत्वाभास है) [असन्‌ ] न रहता हुआ (साध्याधिकरण में), [सन्दि- 
ग्ध: | सन्देह से युक्त [च] और [अ्रनपदेश: ] अद्देतु-हेत्वाभास है । 

सूत्र में तीन हेत्वाभासों का निर्देश है-पहला जहां प्रसिद्धि-व्याप्ति गृहीत 
न हो। दूसरा है-जहां साध्याधिकरण में हेतु न रहे, प्रत्युत साव्याभाव के 
अधिकरण में रहे। तीसरा है-सन्दिग्य, जो साध्य और साध्याभाव दोनों के 
अधिकरण में रहे । इनमें असिद्ध, विरुद्ध और अनैकान्तिक अ्रथवा सव्यभिचार 
हेत्वाभास आजाते हैं| सूत्र के 'च' पद से बाधित और सत्प्रतिपक्ष का संग्रह 
होजाता है, ऐसा व्याख्याकारों ने माना है। कतिपय व्य|ख्याकार सूत्रनिर्देश के 
अनुसार आचार के विचार में केवल तीन हेत्वाभासों को मान्यता देते हैं ॥१५॥ 

इनके उदाहरण श्रग्रिम दो सूत्रों द्वारा सूत्रकार स्वयं प्रस्तुत करता है--- 

यस्माद्वधिषाणी तस्मादश्व: । १६ (१३२) 

[यस्मात्‌ | जिस कारण [विषाणी] सींग वाला है, [तस्मात्‌] उस कारण 
[अद्वः | घोड़ा है । 

यहां अ्रनुमान का प्रयोग है-अयं अश्व: विषाणित्वात्‌, शशश्युगालादिवत्‌ ।' 
अय॑ पद से बोधित पक्ष (साध्याधिकरण) यदि रासभ है, तो यह उदाहरण 
दोनों असिद्ध (प्राश्नयासिद्ध, व्याप्यत्वासिद्ध) और विरुद्ध हेत्वाभास का 
बनता है। यदि पक्ष अश्व ही है, तो आ्राश्नयासिद्ध नहीं बनेगा । इस अनुमान 
में 'रासभ' पक्ष, अश्वत्व'” साथ्य और विषाणित्व हेतु है। रासभ पक्ष में 
अश्वत्व स्वरूप से असिद्ध है। साध्य और हेत्‌ की व्याप्ति नहीं बनती 
क्योंकि-जों अश्व है वह विषाणी है-यह कहीं नहीं देखाजाता, इसलिये 
यही उदाहरण व्याप्यत्वासिद्ध का है। अगृहीतव्याप्तिक हेतु व्याप्यत्वासिद्ध 


१-- अप्रसिद्धोइ्नपदेश: । असन्‌ सन्दिग्धइच ।! दो सूत्र हैं, श्र०भ्रा० । “श्रप्र सिद्धों- 
: इनपदेद्: ।' श्रसन्‌ सन्दिग्धबचानपदेदा: ।! दो सूत्र हैं, चन्द्रा० । 

२. विरुद्वासिद्धसन्दिग्धभलिड्धं काइयपो5ब्रवीत्‌ ।,/ 

प्रशस्तपादभाष्य, अ्रनुमान प्रकरण, 

प्रस्तुत सूत्र पर जयनारायण भट्टाचार्यक्रत-विवृत्ति । 

३. श्र० प्रा० में यह सूत्र नहीं। “विषाणी तस्माददइवों विषाणी तस्माद्‌ गौरिति 
च। चन्द्रा०। प्रचलित पाठानुसार ये उदाहरण दो सूत्रों (१६-१७) 
में दिये गये हैं । 


झान्हिक ] तृतीयोध्ष्याय : १३३ 


कहाता है। सोपाधिक हेतु को व्याप्यत्वासिद्ध कहने पर 'एकशफवत्व” उपाधि 
प्रस्तुत कीजासकती है। यह साध्य का व्यापक और साधन का अव्यापक है । 
जहां अच्वत्व है वहां एकशफवत्व है, यह साध्य के साथ व्याप्ति बन जाती 
है, पर 'जहाँ विषाणित्व है वहाँ 'एकशफवत्त्व” है, ऐसी साधन के साथ व्याप्ति 
नहीं बनती । क्योंकि गौ, अजा, महिषी, मृग आदि सभी विषाणी पश्ञओ्ओं के शफ 
[खुर] चिरे हुए होते हैं। घोड़े आदि का 'सुम' और गौ झ्रादि का 'खुर' कहा 
जाता है। सोपाधिक हेत्वाभास में वह धर्म उपाधि होता है, जो साध्य का व्यापक 
ओर साधन का अ्व्यापक हो । इसशअकार यह उदाहरण आश्र यासिद्ध और 
व्याप्यत्वासिद्ध दोनों असिद्ध हेत्वाभासों का बनजाता है। यदि पक्ष में 'रासभ' 
न'होकर अश्व' है, तो यह आराश्नयासिद्ध का उदाहरण न रहेगा, वे-वल व्या- 
प्यत्वासिद्ध का होगा। 

यही उदाहरण विरुद्ध हेत्वाभास का है। अनुमान का स्वरूप है-'श्रयं अश्वः, 
विषाणित्वात्‌' विरुद्ध हेत्वभास वहां होता है, जहां हेतु साध्याधिकरण में न 
रहकर साध्याभाव के अधिकरण में रहे। साध्य 'अश्वत्व' है । अश्वत्व के अधि- 
करण अदइ्वमात्र में विषाणित्व हेतु नहीं रहता; पर जहां 'अश्वत्व' का अभाव 
है-गौ, अजा, सहिषी आदि में, वहां 'विषाणित्व' रहता है। यह हेतु 'अश्वत्व' 
का साधक न होकर 'अश्वत्व” के विरोधी “गोत्व” आदि का साधक है; इसलिये 
यह विरुद्ध हेत्वभास का उदाहरण है। इस सूत्र के द्वारा सूत्रकार ने असिद्ध 
और विरुद्ध दो हेत्वाभासों का उदाहरण प्रस्तुत किया ॥ १६॥ 

अब सन्दिग्ध अर्थात्‌ श्रनैकान्तिक का उदाहरण सूत्रकार प्रस्तुत करता है-- 

यस्माहिषाणी तस्माद्गौरिति चानेकान्तिकस्यो- 


दाहरणम्‌ ।१७॥ (१३३) 
[यस्मात्‌ ] जिस कारण से [विषाणी ] सींगवाला है [तस्मात्‌ | उस कारण 


१. श्र० प्रा० में यह सूत्र नहीं है। उदाहरग.के दोनों सूत्र इस व्याख्या में नहीं 
हैं। विशेषरूप से प्रस्तुत सूत्र का अन्तिम भाग 'इति चानंकान्तिकस्योंदाह- 
रणम्‌' सूत्ररचना प्रतीत नहीं होता। श्रधिक सम्भव है, ये उदाहरण पठन 
पाठन के समय हस्तलिखित पुस्तकों के हाशियों (प्रान्तभायों) पर कभी 
लिखेंगये हों। श्रतन्तर प्रतिलिपिकारों के द्वारा मूल पाठ में जोड़ दिये 
गये हों। मल लक्षणस त्र में इस हेत्वाभास के लिये 'सन्दिग्ध' पद दिया 
गया है, पर यहाँ “प्रतेकान्तिक' पद देता ध्वनित करता है, यह स्‌,त्र- 
रचना न होकर व्याख्या-जेसा पाठ है। 


१३४ वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


से [गौः] गाय है, [इति] यह [च] और [शपनैकान्तिकस्य] अनैकान्तिक का 
[उदाहरणम्‌ ] उदाहरण है । 

जो हेतु साध्याधिकरण और साध्याभावाधिकरण दोनों स्थलों में रहता है, 
वह एक अर्थ का निश्चायक न होने से सन्दिग्ध अथवा अनैकान्तिक कहाजाता 
है। जब अय॑ गौः यह गाय है, कहकर “विषाणित्वात्‌'-सींग वाला होने से- 
हेतु दिया जाता है; तब यह सन्दिग्ध है। यहाँ पुरोवर्त्ती द्रव्य में गोत्व साध्य है, 
विषाणित्व हेतु के साथ उसकी [गोत्व की | ऐकान्तिक व्याप्ति नहीं है । जहाँ विषा- 
णित्व है वहाँ गोत्व है, यह व्यभिचरित व्याप्ति है। कहीं गाय के भी सींग नहीं 
होते; और जहाँ गोत्व नहीं है भैंस बकरी आदि में, वहां भी सींग रहते हैं । 
इसप्रकार गोत्व की सिद्धि में विषाणित्व हेतु अव्याप्ति अतिव्याप्ति दोनों 
दोषों से दृषित है। एक ही गोत्व अर्थ का साधक न होने से यह सन्दिग्ध है। 
यदि गाय के सिवाय और किसी पश्‌ के सींग न हुआ करते, तो यह गोत्व का 
साधक हेतु संभव था ॥१७॥ 

हेत्वाभासविवेचन से यह स्पष्ट किया, कि आत्मा के अनुमान के लिये जो 
हैतु प्रस्तुत किये गये, वे यथार्थ हेतु हैं, हेत्वाभास नहीं । इस रूप में प्रसंग का 
निगमन करते हुए, प्रकारान्तर से आत्मा के अ्रस्तित्व को सिद्ध करने के लिये 
सूत्रकार ने कहा-- 

आत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षाद्यन्निष्पद्यते' 
तदन्यत्‌ ॥ १८।। (१३४) 

भआत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षात्‌ | आत्मा इन्द्रिय और अर्थ के सन्निकर्ष से [यत्‌] 
जो [निष्पयते ] सिद्ध होता अथवा उत्पन्न होता है [तत्‌] वह [अन्‍न्यत्‌] अन्य 
है (हेत्वाभास से, अथवा हेत्वाश्रित अनुमान से ) । 


१. श्र० प्रा० में सूत्र के प्रथम पद का पाठ--आत्मेन्द्रियमनो5्थंसन्निकर्षात्‌' 
है। यहां श्रान्तर इन्द्रिय 'मनस्‌” का अ्रतिरिक्त निर्देश है। सूत्रकार की 
भावना संभवतः “इन्द्रिय' पद से श्रान्तर-बाह्य उभय इन्द्रिय का ग्रहण कर- 
लेने में रही हो। 'मनस्‌” पद का पाठ उसो भावना को स्पष्ट करता है। 
बाह्य विषय का ग्रहण करने के लिये श्रात्मा और इन्द्रिय के मध्य में 'मनः- 
सन्निकर्ष' श्रनिवायं है। सुख, दुःखादि की श्रनुभूति श्रथवा श्रन्य किसी 
प्रकार के बाह्य विषय का ज्ञान श्रात्मा को सन:सन्निकर्ष के बिना संभव 
नहीं होता। आगे सूत्रकार ने स्वयं [५२।१४ में ] (सुख-दुःखादि ग्रहण 
के लिये कहा है--श्रात्मेन्द्रयमनो$थंसन्निकर्षात्‌ सुखदु:खे । इसके 


आन्हिक ] तृतीयोध्ध्याय : १३५ 


सूत्र में 'इन्द्रियः पद आन्तर और बाह्य उभय इन्द्रिय का बोधक है। 
आन्तर इन्द्रिय मन है और प्राण आदि पांच बाह्य इन्द्रियां है। जब किसी बाह्य 
इन्द्रिय का अपने विषय के साथ सन्निकर्ष होता है, उस समय मन एवं बाह्य 
इन्द्रिय का सन्तिकर्ष अनिवाय॑ है; तभी मन का आत्मा से सन्निकर्ष होने पर 
आत्मा में उस विषय का ज्ञान उत्पन्न होता है। ज्ञान का समवायिकारण आत्मा, 
असमवायिकारण आत्म-मनःसन्तिकर्ष तथा.श्रन्य समस्त साधन निमित्तकारण 
रहते हैं । 

कार्यभूत ज्ञान-गुण दो प्रकार से आत्मा का साधक है, एक कार्य एवं गुण 
होने से तथा दूसरा प्रत्यभिज्ञान अथवा प्रतिसन्धिज्ञान द्वारा | उत्पन्त हुआ ज्ञान 
कहीं आश्वित रहना चाहिये, कार्य होने से, अ्रथवा गुण होने से । कार्यत्व अथवा 
गुणत्व हेतु ज्ञान के किसी आश्रय का वोध कराता है, क्योंकि कोई कार्य अथवा 
गुण निराश्चित नहीं रहता, ज्ञान के आश्रय पृथिवी आदि द्रव्य संभव नहीं, इसी 
आधार पर देह इन्द्रिय श्रादि ज्ञान के आश्रय नहीं माने जासकते; फलतः ज्ञाना- 
श्रयरूप में नवम आत्म-द्रव्य सिद्ध होता है। 

ज्ञान से आत्मा की सिद्धि दूसरे प्रकार प्रत्यभिज्ञान द्वारा होती है। यह 
अनुभवसिद्ध है, कि ज्ञान की उत्तत्ति में इन्द्रियां एक महत्वपूर्ण साधन है, तब 
इन्द्रियों को ज्ञान का आश्रय क्‍यों न मानलिया जाय ? अतिरिक्त आत्मा की 
कल्पना करना व्यर्थ है। इस विषय में समभना है, कि प्रत्येक इन्द्रिय का अपना 
ग्राह्म विषय नियत है। प्राण केवज़ गन्ध का ग्रहण करता है, रूप आदि का नहीं, 
ऐसे ही चक्ष, केवल रूप का, अन्य गुण का नहीं । परन्तु यह भ्रनुभव प्रत्येक व्यक्ति 
को होता देखा जाता है, कि मैंने जिस आम को सू'घा था, उसको हाथ में लेकर 
चूस रहा हूं, यहां सू घना, छूना, चूसना क्रियाश्रों द्वारा गन्ध, स्पर्श, रस का एक 
आ्राश्रय द्वारा अनुभव कियाजाना प्रतीत होरहा है। गन्व-स्पशं-रस ज्ञान एक ही 
आश्रय द्वारा होने से इसका झ्ाश्य किसी इन्द्रिय का होना सम्भव नहीं, क्योंकि 
प्रत्येक इन्द्रिय अपने नियत विषय का ग्रहण करती है, गन्ध-रस आदि सबका 
नहीं । ऐसा ज्ञान प्रतिसन्धिज्ञान कहाता है, जो इन्द्रियादि से अ्रतिरिक्त आत्मा के 
अस्तित्व को सिद्ध करता है। 


श्रनुसार अ्र० प्रा० का पाठ श्रघिक पूर्ण प्रतीत होता है। पर संभव है, 
प्रस्तुत सूत्र में सूत्रकार ने प्रत्यक्ष में इन्द्रियार्थंसन्निकर्ष की प्रधानता प्रकट 
करने की भावना से 'सनः पद न पढ़ा हो। चन्द्रानन्दीय व्याख्या में भी 
सूत्रपाठ “मनः पदघटित है। 


१३६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


सूत्रार्थ की भ्रन्य दिशा--आ्रात्मा, मन, इन्द्रिय और अर्थके सन्निक से जो ज्ञान 

उत्पन्न होता है, वह श्रन्य है, भिन्‍न है-हेत्वाश्रित अनुमान से ; अर्थात्‌ वह प्रत्यक्ष 
ज्ञान है। यह प्रत्यक्ष ज्ञान जिसको होता है, वह आत्मा समस्त पृथिव्यादि जड़ 
जगत्‌ से अतिरिक्त है। प्रत्यक्ष ज्ञान होने की परम्परा में कुछ विषय, कुछ साधन 
और कुछ कर्त्ता हैं,बाह्य भ्र्थ-विषय, इन्द्रियां तथा मन-साधन एवं आत्मा कर्त्ता 
है। इन्द्रिय का मन से मन का आ्रात्मा से जो सन्निकषं है, वह केवल संयोग है, 
इन्द्रियां, मन और आत्मा द्रव्य पदार्थ हैं, दो द्रव्यों का सन्निकर्ष संयोग होता है । 
परन्तु इन्द्रिय का अर्थ के साथ सन्निक्ष अनेक प्रकार का है। इन्द्रिय द्रव्य तत्त्व 
है, इसका जिस भ्र्थ से सन्निकर्ष अपेक्षित है, वह द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य तथा 
अभाव आदि होसकता है; इसके साथ इन्द्रिय के जो सम्बन्ध विभिन्‍न स्थलों में 
सम्भव हैं, उनकी संख्या छह है । 

१. संयोग--इन्द्रिय से जब किसी द्रव्य का ग्रहण किया जायगा, तब उनका 

[ इन्द्रिय और अ्र्थ का ] संयोग सन्तिकर्ष होगा। द्रव्यग्राहक इन्द्रिय केवल चक्षु 
मानाजाता है। चक्षु रूपवाले द्रव्य का ग्रहण करता है। चक्षु से घट आदि 
पदार्थों के ग्रहण में संयोग सन्निकर्ष रहता है। कतिपय आचार्य त्वक्‌ इन्द्रिय को 
भी द्रव्यग्राहक मानते हैं। वह स्पर्शवाले द्रव्यों का ग्रहण करेगा पृथिवी, जल, 
तेज, वायुरूप कोई द्रव्य हो, त्वक से उसका ग्रहण करने में संयोग सन्तिकर्ष 
होगा। इसप्रकार चक्ष्‌ अथवा त्वक्‌ से जब किसी द्रव्य का ग्रहण करना होता है, 
तब उनका सन्निकर्ष 'संयोग' है। 

२. संयुक्तसमवाय--जब किसी इन्द्रिय से द्रव्यवृत्ति गुण कर्म व सामान्य 
का ग्रहण करना होता है, तब यह सन्निकर्ष रहता है। चक्ष्‌ आदि इन्द्रिय से 
संयुक्त वह द्रव्य है, और द्रव्य में समवेत हैं [समवाय सम्बन्ध से रहते हैं] गुण 
कर्म, सामान्य । इसप्रकार इन्द्रिय और ग्राह्म विषय [शर्थ] ग्रृुण, कर्म, सामान्य 
का सन्निकर्ष हुआ--संयुक्तसमवाय । चक्ष, से घट-गत रूप का प्रत्यक्ष किये 
जाने में---इन्द्रिय संयुक्त घट, उसमें समवेत रूप । घट में क्रिया होरही है, किसी 
ने उसे हिला दिया, लुढ़का दिया, क्रिया के प्रत्यक्ष में इन्द्रियसंयुक्त घट, उसमें 
समवेत क्रिया । घट में घटत्व आदि जाति' [ सामान्य ] का प्रत्यक्ष करने में, इन्द्रिय 
संग्रुक्त घट, उससे समवेत घटत्व' झादि । इसप्रकार द्रव्यगत गुण [ शब्द-गुण को 


१. 'बेनेन्द्रयिण यद्‌ गृहचते तेनेवेन्द्रयिण तद्गता जातिस्तदभावइ्च गृहचते॥* 
जिस इन्द्रिय से जो वस्तु ग्रहण कीजाती है, उसमें रहने वःली जाति और 
उस वस्तु के श्रभाव का ग्रहण उसी इन्द्रिय से होता है; यह व्यवस्था है। 

२. श्रादि पद से घठगत पृथिवीत्व द्रव्यत्व जाति का ग्रहण समभना चाहिये । 


श्राह्विक ] तृतीयोधष्ध्यायः १३७ 


छोड़कर शेष गुण ], कम व सामान्य के ग्रहण में इस [संयुक्तसमवाय] सन्निकर्ष 
का उपयोग होता है। 

३. संयुक्ततमवेतसमवाय--द्रव्यगत गुणों व कर्मों में समवाय सम्बन्ध से 
रहने वाली गुणत्व, रूपत्व, रसत्व, कर्मत्व, उत्क्षे पणत्व, अवक्षे पणत्व श्रादि जाति 
का ग्रहण करने में इन्द्रिय का ग्राह्म अर्थ के साथ यह सन्निकर्ष होता है। ग्राह्म 
अर्थ है-गुणत्व ग्रादि जातियां। ग्राहक इन्द्रिय से संयुक्त द्रव्य, द्रव्य में समवेत 
गुण-कर्म भ्रादि, गुण आदि में समवाय है गुणत्व आदि जातियों का। इसप्रकार 
इन्द्रिय का गुणत्व श्रादि के साथ संयुक्तसमवेतसमवाय सन्तिकर्ष हुआ । इन्द्रिय- 
संयुक्त घट; घट में समवेत गुण रूप, गन्ध झ्रादि तथा कर्म, उतक्षे पण, अवक्ष पण 
आदि; उनमें समवाय है--गरुणत्व, रूपत्व; कर्मत्व, उत्क्षेपणत्व श्रादि जातिका । 
यह क्षेत्र प्रस्तुत सन्निकर्ष का समभना चाहिये । 

४. समवाय--गत पंक्तियों में कहा गया-द्वव्यगत ग्रुण का ग्रहण संयुकत- 
समवाय सन्निकषं से होता है, परन्तु शब्द गुण को छोड़कर यह व्यवस्था है। 
कारण यह है, कि प्राण आदि चार इन्द्रियां अपने पृथिव्यादि उपादान तत्त्वों से 
उत्पन्त होकर इन्द्रियरूप में अ्रपना पृथक्‌ अस्तित्व रखती हैं। जब इन्द्रिय से गुण 
का ग्रहण अपेक्षित होता है, तब उस ग्राह्म गुण का आश्रय-इन्द्रिय क। उपादान 
जातीय द्रव्य-इन्द्रिय से भिन्‍न होता है; इसलिये इन्द्रियसेंयुक्त द्रव्य में गुण का 
समवाय होने से वहां इन्द्रिय का अर्थ के साथ संयुक्त समवाय' सन्निकर्ष बनता 
है। परन्तु श्रोत्रेन्द्रिय-प्राह्म शब्द के विषय में ऐसी व्यवस्था नहीं है; क्योंकि 
श्रोत्रे न्द्रिय उपादान-द्रव्य से उत्पन्न हुआ अतिरिक्त इन्द्रिय-द्रव्य नहीं है; भ्रत्युत 
वह आकाश ही श्रोत्र इन्द्रिय है, जो इस शरीर के विशिष्ट अंग कर्ण के श्रान्तरिक 
भाग में अवच्छिन्न-युक्त रहता है, भ्रथवा उस अंग से विशेषित होता है । 

देह के उस अंग को श्रोत्र इन्द्रिय नहीं मानाजासकता, क्योंकि वह अंग पार्थिव 
आदि उपादानों से बना होता है, पार्थिव साधन पृथिवी-विशेषगुण गन्ध का ग्रहण 
कर सकता है; शब्द आकाश का गुण है, उसका ग्रहण पार्थिव साधन से होना 
असम्भव है। आकाश विभू द्रव्य है, कोई विभु द्रव्य द्रव्यारम्भक नहीं होता; भ्रर्थात्‌ 
किसी द्रव्य का समवायिकारण नहीं होता । इसलिये शब्दग्राहक श्रोत्र इन्द्रिय आ- 
काश का कार्य न होकर स्वतः आाकाशरूप है। परन्तु झ्राकाश विभु है, सर्वव्यापक 
है, उसमें इन्द्रियत्व की अ्र भिव्यक्ति उसी प्रदेश में होती है, जो शरीर के विशिष्ट 
कर्ण भाग से युक्त होता है । इसका परिणाम यह हुआ, कि शब्द झ्ाकाश का ग्रुण 
है, आकाश में समवाय सम्बन्ध से रहता है, ग्राह्म भर्थ-शब्द का ग्राहक इच्द्रिय 


१३८ वशेषिकर्दर्शनम्‌ [प्रथम 


स्वतः झ्राकाश है, सुनने का साधन होने के कारण उसका इन्द्रियरूप में विशिष्ट 
नाम थोत्र' है; आकाशरूप इन्द्रिय का आकाशसमवेत शब्द के साथ 'समवाय' 
सम्बन्ध बनता है। यह 'समवाय' सन्निकर्ष केवल शब्द-गुण को ग्रहण करने के 
लिये स्त्रीकार कियाजाता है । 

५. समवेतसमवाय--अशव्दवृत्ति शब्दत्व एवं कत्व, ख॒त्व श्रादि जाति का 
ग्रहण इस सन्तिकर्ष से होता है। शब्द आकाश [श्रोत्र] में समवेत है, वहां 
शब्दत्व' आदि जाति का समवाय है; इसलिये श्रोत्र का 'शब्दत्व' के साथ 'सम- 
वेतसमवाय' सन्निकर्ष होगा । 

६. विशेषणता--छठा सन्निकर्ष है। इसको 'विशेषण-विश्येष्यभाव' भी 
कहाजाता है। यह सन्तिकर्ष अभाव का ग्रहण करने के लिये मानाजाता है। 
अ्रभाव के प्रतियोगी का ग्रहण जिस इन्द्रिय से होता है, उसी इन्द्रिय से उस 
अभाव का ग्रहण होता है। झ्रभाव अपने अ्रनुयोगी में विशेषणरूप से भासता है । 
जब कहाजाता है--'भूतले घटाभावः:' भूतल में घट का अ्रभाव है। इसका तात्पये 
है--घटाभाववद्‌ भूतलम्‌” घटाभाव वाला है भूतल । यहां अ्रभाव का प्रतियोगी 
घट है और अनुयोगी है-भूतल । अनुयोगी भूतल में 'घटाभाव' विशेषणरूप से 
प्रतीयमान हो रहा है। अ्रभावग्राहक इन्द्रिय का श्रभाव के अनुयोगी के साथ जो 
सम्बन्ध बने, उसके आगे 'विशेषणता” पद लगादेने से इन्द्रिय का-ग्राह्म अभाव- 
अर्थ के साथ सन्निकर्ष अ्रभिव्यक्त होजाता है । 

उदाहरण है---'घटाभाववद्‌ भूतलम्‌” घटाभाव विशेषण और भूतल अनुयोगी 
विशेष्य है । घट का ग्रहण चक्षु इन्द्रिय से होता है, घटाभाव का ग्रहण भी चक्षु 


१. गत पृष्ठ की टिप्पणी में कहा गया--जिस इन्द्रिय से जो अर्थ गृहीत होता 
है, उस श्रर्थ में रहनेवाली जाति और उस श्रर्थ का श्रभाव उसी इन्द्रिय से 
गृहीत होते हैं। चक्षु से ग्राह्म घट की घटत्व जाति और घटाभाव का ग्रहण 
चक्षु से होगा। 

जिस वस्तु का श्रभाव कहजाता है, वह श्रभाव का 'अतियोगी' कहाता 
है। प्रतियोगी” पदका श्रर्थ है--उलढं। अ्रभाव का उलट भाव है। जिस 
भाव वस्तु का अभाव” कहाजायगा, उस अ्रभाव का उलट स्वयं वह भाव 
वस्तु है। 'घटाभाव!” का उलट 'घट' है, इसलिये घट 'घटा।भाव! का प्रति- 
योगी है । घटाभाव भूतल में प्रतीत होरहा है, श्रतः भूतल 'घटाभाव! का 
अनुयोगी है। कहना चाहिये-अभाव का अधिक रण, श्रभाव का अनयोगी 
होता है । ] 


आरन्हिक ] तृतीयोड्ष्याय : १३६ 


इन्द्रिय से होगा । चक्षु इन्द्रिय का अ्रभाव के अनुयोगी भूतल के साथ 'संयोग' 
सम्बन्ध है, क्योंकि दोनों द्रव्य हैं। भूतल में घटाभाव विशेषण है, इसलिये चक्षु 
इन्द्रिय का 'घटाभाव' ग्राह्म अर्थ के साथ 'संयुक्तविशेषणता” सन्निकर्ष होगा । 

इस सन्निकर्ष को सर्वत्र समभने के लिये यही व्यवस्था है, कि अ्रभाव के 
अनुयोगी के साथ ग्राहक इन्द्रिय का जो सन्तिकर्ष बनता हो, उसके आगे 'विशेष- 
णता' पद लगा देने से अभाव का सन्तनिकर्ष बनजाता है। जहां द्रव्य अनुयोगी 
होगा, उसका सन्निकर्ष गत उदाहरण में स्पष्ट है। जब द्रव्यगत गुण और कर्म में 
किसी का अभाव कहाजाता है, तब गुण व कर्म अ्रभाव का अनुयोगी होता है। जैसे 
कहा--रूप में घटाभाव है।' घटाभाव का ग्रहण चक्षु इन्द्रिय से होगा । रूपी 
द्रव्य में रूप का समवाय है, और द्रव्य के साथ चक्षु संयुक्त है। इसलिये चक्ष्‌का 
रूप के साथ सम्बन्ध-'संयुक्तसमवाय' हुआ । रूप में घटाभाव विशेषण है, अतः 
यहां घटाभाव के साथ इन्द्रिय का संयुक्तसमवेतविशेषणता' सन्निकर्ष हुआ । यदि 
द्रव्यगत सामान्य अनुयोगी होगा,तो वहां भी यही सन्निकर्ष रहेगा । ऐसे ही गुणगत 
अ्रथवा कर्मगत सामान्य अनुयोगी होगा, तो किसी भी ग्राह्म इन्द्रिय का ग्राह्म 
ग्भाव के साथ 'संयुक्तसमवेतसमवेत॒विशेषणता' सल्निकर्ष होगा। जैसे--रूपत्व 
में गन्ध नहीं रहता । रूपत्व अनुयोगी है; गन्धाभाव का ग्रहण प्राण से होगा। 
प्राणसंयुक्त रूपीद्रव्य घटादि, उसमें समवेत रूप, रूपमें समवेत रूपत्व, वहां 
विशेषण है गन्धाभाव । इसप्रकार प्राण इन्द्रिय का-रूपत्व में गन्धाभाव के ग्रहण 
के लिये 'संयुक्तसमवेतसमवेत॒विशेषणता' सन्निकर्ष होगा । 

क में ख का अभाव 'समवेतविशेषणता' सन्निकर्ष से तथा कत्व सामान्य में 
खत्व का अ्रभाव 'समवेतसमवेतविशेषणता' सन्निकर्ष से गृहीत होगा । 

इन्द्रिय और अर्थ के सन्निकर्ष का यह विस्तार संक्षेप में प्रस्तुत कियागया । 
आत्मा, मन, इन्द्रिय और भ्रर्थ के सन्निकर्ष से जो ज्ञान उत्पन्न होता है, उसके 
आश्रय व कर्त्ता के रूप में आत्मा की सिद्धि होती दै ॥१८॥ 

स्वशरीर में आत्मा के सिद्ध होने पर अन्य शरीरों में आत्मा के अ्रस्तित्व की 
सिद्धि के लिये सूत्रकार ने कहा-- 

प्रवृत्तिनिवृत्ती च प्रत्यगात्मनि दृष्टे परत्र लिड्रम'॥१६॥ ( १३५) 

[प्रवृत्तिनिवृत्ती ] प्रवृत्ति और निवृत्ति [च] तथा, वैसी |[ प्रत्यगात्मनि | 
अपने आत्मा में [दृष्टे | देखे गये [परत्र] अ्रन्य आत्मा के अस्तित्व में [लिज्भम्‌ ] 
लिज्भध है, साधन है । 


१. लिडगसिति' चन्द्रा० । 


१४० वेशेंषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 
उत्कट रागसे प्रयलपूर्वक जब किसी कार्य के लिये चेप्टा कीजाती है 
वह प्रवृत्ति है । जब द्वंप अथवा विराग से प्रयत्वपूर्वक किसीको छोड़ने 
अथवा कहींसे हटने के लिये चेष्टा कीजाती है, वह निवत्ति है। निवृत्ति और 
प्रवत्ति अपने शरीर में ज्ञान व प्रयत्नपूर्वक होती अ्रनुभव कीजाती है । वाह्मरूप 
में यह प्रवत्ति और निवृत्ति तथा इनके निित्त ज्ञान व प्रयत्न अपने शरीर में 
क चेतन आत्मतत्त्व के अस्तित्व को सिद्ध करते हैं। जब ऐसी प्रवृत्ति और 
निवत्ति परशरीर में देखी जाती हैं, तो वहां भी ज्ञान-प्रयत्नपूर्वक प्रवृत्ति-निवृत्ति 
का होना प्रमाणित होता है। ज्ञान और प्रयत्व चेतन आ्रात्मा के विना संभव नहीं 
इसलिये अन्य शरीरों में भी चेतन आत्मतत्व का अस्तित्व सिद्ध होता है ॥१६॥ 
इति वैशेषिकसूत्रविद्योदय भाष्ये 
तृतीयाध्यायस्यायमा छ्लिकम्‌ । 


ग्रथ तृतीयाध्याये द्वितीयमाह्लिकम्‌, 


गत आह्िक में श्रात्मा की सिद्धि के प्रसंग से हेतु व हेत्वाभासों का संक्षिप्त 
विवेचन प्रस्तुत किया गया । श्रात्मविषयक शेप परीक्षा को संपन्‍न करने के लिये 
सूत्रकार आन्तर इन्द्रिय मन के अस्तित्व में साधन प्रस्तुत करता है-- 
आत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्ष ज्ञानस्य भावोध$्भावश्च' 
मनसो लिज्धम्‌ ॥१॥ (१३६) 
[आत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्ष | आत्मा, इन्द्रिय, अर्थ का सन्तिकर्ष होने पर 
[ज्ञानस्य] ज्ञान का [भावः] होना [भ्रभावः] न होना [च] और [मनसः ] 
मन के (अ्रस्तित्व का) [लिज्ञम्‌ | लिज्ञ है। 
बाह्य श्रर्थ का ग्रहण करने के लिये प्राण आदि पांच बाह्येन्द्रियां हैं । इन 
इन्द्रियों का वाह्य विषय के साथ सन्तिकर्ष होने पर विषयों का कभी ख॒ुगपत्‌ 
| (एकसाथ) ज्ञान नहीं होता । जव ज्ञान होता है, केवल एक विषय का होता है 
जो किसी एक इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म है। आत्मा, बाह्य ज्ञानेन्द्रिय और अर्थ का पर- 
स्पर सन्निकर्ष होते पर कभी ज्ञान का होना और कभी न होना; इस तथ्य को 


! १--ज्ञानस्याभावों भावदच' श्र० प्रा० । चन्द्रा०। 
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स्पष्ट करता है, कि आत्मा और इन्द्रियों के मध्य अन्य कोई ऐसा साधन है, जिस- 
के सन्निकृप्ट रहने पर ज्ञान होता है और न रहने पर नहीं होता, वही साधन 
मन है। जब मन किसी इन्द्रिय के सःथ सन्निक्ृष्ट रहता है, उसके ग्राह्म विषय 
का ज्ञान होजाता है, अन्य का नहीं । यह मन के अस्तित्व का लिड्ध है । 

कभी ऐसा होता है, कि एक कार्य में गंभीरता से लगा पुरुष अपने सामने व 
समीप से जाने-प्राने वाले व्यक्तियों व विभिन्‍न सवारी आदि को जान नहीं पाता । 
यद्यपि उसकी इन्द्रियों का सन्निकर्ष उन भ्रर्थों के साथ रहता है । स्पष्ट है, ऐसे 
अवसरों पर मन जिस अन्य इन्द्रिय के साथ आसक्त है, उसीके ग्राह्म विषय का 
बोध होता है, अन्य का नहीं । यह स्थिति मन के अस्तित्व को सिद्ध करती है। 

इसके श्रतिरिक्त मन के अस्तित्व कर एक महत्त्वपूर्ण साधन है, स्मृति । किसी 
विषय का अनुभव होजाने पर उसके संस्कार आत्मा में सन्तिहित होजाते हैं । 
कालास्तर में अनुकूल निमित्त पाकर उनकी याद आती है, इसका नाम स्मृति है। 
यह 'याद आना' किसी बाह्य इन्द्रिय द्वारा साध्य नहीं होता। जिस इन्द्रिय से 
जो विपय प्रथम जानागया है, उस इन्द्रिय के न रहने पर भ्रथवा प्रयोग में न आने 
पर, उस विषय की याद (स्मृति) होती रहती है। स्वप्न दशा में इन्द्रियों के 
अव्यापृत रहने पर जो ज्ञान-परम्परा चलती रहती है, वह मन के सहयोग से 
संस्कारों का उद्‌बोधन होकर संभव है। यह स्मृति अपने साधन मन के अस्तित्व 
को निर्वावरूप में सिद्ध करती है। 

प्राण आदि बाह्य इन्द्रियां केवल वाह्म प्रत्यक्ष में साधन व करणरूप से उप- 
योगी हैं, पर अन्य प्रमाण अनुमान आगम आदि में बाह्य इन्द्रियों का उपयोग न 
होने पर जिस करण (साधन) के सहयोग से ये प्रमाण प्रवृत्त रहते हैं, वह मन 
है। इसके अतिरिक्त संशय, ऊह (तर्क), प्रातिभज्ञान व सुख-दुःख आदि का 
प्रत्यक्ष मन के अ्रस्तित्व के साधक हैं । 

एक काल में एक ज्ञान का होना, युगपत्‌ ज्ञानों का न होना, मन के अणु-परि- 
माण होने को स्पष्ट करता है। इसप्रकार मन की करणरूप में स्थिति अपने कर्त्ता 
ब अ्धिष्ठाता आत्मा के अस्तित्व को प्रमाणित करती है। प्राण आदि बाह्य 
करणों के साथ मन आत्मा के अन्तःकरण का स्थान पूरा करता है। इसरूप में 
आत्मा के अस्तित्व की पुष्टि होती है ॥१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, मन का अस्तित्व सिद्ध होने पर पदार्थों में उसकी 
गणना कहां होनी चाहिये ? तथा मन प्राणादि करणों के समान क्या अपने 
किन्‍्हीं उपादान तत्त्वों से उत्पन्न होता है ? आचार्य सूत्रकार ने दोनों बातों का 
अ्रतिदेश द्वारा समाधान किया-- | 


१्ड२ वेशेषिकदर्शनम्‌ [ह्वितोय 


तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥|२॥| (१३७) 

[तस्य ] उसके (मन के) [द्रव्यत्वनित्यत्वे | द्रव्य होने और नित्य होने का 
(निश्चय ) «[वायुना] वायु-परमाणु की प्रक्रिया से [व्याख्याते | .व्याख्यात 
समभना चाहिये। 

गत प्रसंग [२।१।११-१३ |] में वायु-परमाणु के द्रव्य होने व नित्य होने का 
निश्चय किया गया है | वह जिस प्रक्रिया से किया है, उसीके श्रनुसार मन के 
द्रव्य व नित्य होने का निश्चय होता है । 

यह एक व्यवस्था है--नित्य द्रव्पों के भ्रतिरिक्त जितने अन्य पदार्थ हैं- 
(कार्यद्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय), वे सब किसी द्रव्य के 
आ्राश्चित रहते हैं । उनके कोई ग्राश्रय द्रव्य-एक या अ्रनेक-अवश्य होते हैं । इस 
व्यवस्था के अ्रनुसार मन का कोई आश्चय द्रव्य ज्ञात नहीं होता । ऐसी स्थिति में 
इसे नित्य द्रव्य मानना होगा। यदि यह नित्य द्रव्य न होता, तो इसका कोई 
आश्रय द्रव्य अवश्य रहता, जैसा अन्य कार्य द्रव्य और गरुणादि पदार्थों का सदा 
होता है । 

मन के द्रव्य होने में यह भी निमित्त है, कि यह गुण व क्रिया का आश्रय है। 
मन में ये आठ गुण जाने गये हैं--संख्या, परिमाण, प्रथक्त्व, संयोग, विभाग, 
परत्व, अपरत्व, वेग नामक संस्कार । गुणाश्रय होने से इसका द्रव्य होना निश्चित 
है। वेग-संस्कार होने से इसमें गति क्रिया का होना अवश्यम्भावी है । गीता में 

हा-- चज्चलं हि मन: कृष्ण ! प्रमाथि बलवद्‌ ढदुम्‌ ।' मन का चडचल होना, 
उसकी गतिमत्ता का द्योतक है। गुण और क्रियावाला होने से मन द्रव्य है, यह 
निश्चित होता है। 

प्रत्येक कार्य पदार्थ का समवायिकारण अ्रथवा उपादान-कौरण कोई द्रव्य 
अवश्य होता है। परन्तु मन का कोई उपादान द्रव्य उपलब्ध नहीं है। यह मन 
के नित्य होने में एक सबल प्रमाण है ॥२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, एंक शरीर में-अथवा शरीर वर्ती एक आत्मा 
के साथ-बाहब्॒ इन्द्रियां श्राण भ्रादि करण णंंच देखे जाते हैं; क्‍या ऐसे आन्तर 
करण भी अनेक हैं ? झ्राचायं सूत्रकार ने समाधान किया-- 

प्रयत्नावौगपद्याज्ज्ञानायौगपद्याच्चै कम्‌ ॥३॥ (१३८) 
[ प्रयत्नायौगपद्यात्‌ ] प्रयत्न के युगपत्‌ न होने से [ज्ञानायौगपद्यात्‌ [ ज्ञान 
के युगपत्‌ न होने से [च] और [ एक्रम्‌ |] एक है (मन, एक शरीर में श्रथवा एक 
आत्मा के साथ) । 


यह देखाजाता है, एक काल में शरीर के किसी एक अंग में कोई चंष्टा 


आन्हिक ] द्वितीयोध्ष्याय : श्ढरे 


होती है, उसी काल में अन्य अंग में कोई भ्रन्य चेष्टा नहीं होती। देहांगों में ऐसी 
चेष्टा आत्मा के प्रयत्न व इच्छा आदि गुणों से प्र रणा पाकर देह के उसी अंग 
में होपाती है, जिस अंग के साथ चेष्टानुकूल मन का संपर्क बना हो । यदि शरीर 
में अनेक मन होते, तो एक काल में अनेक चेष्टाओं का होना संभव होता, जो 
अनुभव में नहीं आता । 

कहाजासकता है, नत्तेंकी द्वारा नृत्य प्रस्तुत करने के अवसर पर कर, चरण, 
मुख, नेत्र, अंगुली आदि देहांगों में अ्रनेक प्रकार की चेष्टा (एक काल में कीजाती 
हुई प्रतीत होती हैं, जो निश्चित ही प्रयत्नपुर्वंक रहती हैं। ऐसी दशा में प्रयत्न 
का युगपत्‌ न होना कैसे मानाजासकता है ? इसके अनुसार एक देह में अनेक 
मन होने की संभावना युक्तियुक्त मानीजानी चाहिये। 

वस्तुतः नर्तकी का कर-चरणादि चालन युगपत्‌ न होकर क्रमिक ही होता 
है; पर मन की गति इतनी तीज व चञचल रहती है, कि उसके क्रम को अना- 
यास पकड़पाना संभव नहीं होता; इसी,कारण चेष्टाश्रीं के युगपत्‌ होने का भ्रम 
होजाता है । लोक में तीत्रगतिक यानों व यन्त्रों के विषय में ऐसा व्यवहार प्रायः 
देखा-सुना जाता है, कि उसके चलने-निकलने का पता ही नहीं लगता। यन्त्र का 
एक चक्र एक मिनट में सहस्रों वार घृमजाता है, पर देखने वाले को वह स्थिर- 
जैसा दीखता है, यद्यपि प्रत्येक क्षण में अनेक वार वह अपने स्थान का परिवर्तन 
कर देता है। मन की गति तो इन आशुगामी भौतिक साधनों से सहस्रों गुना 
अधिक है। फलतः नत्तेंकी का अंगचालन क्रमिक रहता है, पर वह क्रम अति 
सूक्ष्म व तीत्र होने से पकड़ में नहीं श्राता । अ्रतः एक देह में अथवा एक आत्मा 
के साथ अनेक मन मानेजाने की संभावना अ्रनपेक्षित व निराघार है। 

कतिपय क्षुद्र जन्तुओं--छिपकली, जोंक, गेंडुआ (बरसाती लम्बासा कीड़ा ) 
आदि में ऐसा देखाजाता है, कि अचानक उनके शरीर का कुछ भाग कट जाने 
पर उसमें बराबर कुछ काल तक चेष्टा होती रहती है । क्या इससे एक देह में 
अतिरिक्त मन की संभवना कीजासकती है ? वस्तुतः ऐसी संभावना संगत नहीं । 
कारण यह है, कि कटे अंग में चेष्टा होने का निमित्त वहां मन आ्रादि का होना 
नहीं; प्रत्युत रक्त आदि का कुछ काल तक संचार रहना इसका निमित्त होता 
है । छिन्‍न अंश में मन अथवा आत्मा कुछ नहीं रहता । चक्र को घुमाकर छोड़ देने 
से कुछ काल तक जैसे विना किसी प्रेरणा के.वह घूमता रहता है; यही स्थिति 
छिन्न देहांश में रक्त-संचार की समभनी चाहिये ॥३॥ 

मध्यगत मन-विषयक विवेचना कर अवशिष्ट आत्म-परीक्षा का प्रसंग 
प्रारम्भ करते हुए सूत्रकार ने बताया-- 


श्डड वेशेषिकद्नम्‌ [द्वितीय 


प्राणापाननिमेषोन्मेषजीवन मनोगती न्द्रियान्तर विका रा: | 

सुखदु:खेच्छाह्वषप्रयत्नाइचात्मनो लिज्भानि ॥४॥ (१३६) 

[प्राणापाननिमेषोन्मेषजीवनमनोगती र्द्रियान्तरविकाराः | प्राण-अपान, 
निमेष-उन्मेष, जीवन, मनोगति, इन्द्रियान्तर-विकार; [सुखदुःखेच्छाह ष- 
प्रयत्ना:] सुख, दुःख, इच्छा, ढ्वं ष, प्रयत्त [च] और [आत्मनः] आत्मा के 
[लिज्भानि] लिज् हैं । 

गत प्रसंग में ज्ञान-गुण के आश्रय तथा प्राण आदि करणों के अधिष्ठाता- 
रूप से ग्रात्मा के अस्तित्व को सिद्ध कियागया। उनके अतिरिक्त अन्य अनेक 
साधक चिह्ों का निर्देश प्रस्तुत सूत्र में है। वे चिह्न इसप्रकार समभने चाहियें-- 

प्राण-प्रपान--शरीर के भीतर संचरण करनेवाला वायु ऊध्वंगामी और 
अधोगामी रहता है। नासिकाद्वार से वायु भीतर जाता एवं बाहर आता है। 
कभी अपेक्षा होने पर मुखद्वारा वायु का बाहर-भीतर आना-जाना रहता 
है। यह सब नियमित व्यवस्था शरीर में किसी चेतन अ्धिष्ठाता के प्रयत्न आदि 
के विना संभव नहीं । जड़ वायु का स्वभाव तियंग्‌ गति [तिरछा चलना] रहता 
है, परन्तु देह में ऊध्वंगामी और श्रधोगामी प्राण-श्रपान की व्यवस्था देह में 
चेतन आत्मा के अस्तित्व को सिद्ध. करती है। 

निमेष-उन्मेष--आंख के पलकों का भपना 'निमेष' और खोलना उन्मेष' 
कहाता है पलकों में यह नियमित चेष्टा विना चेतन आत्मा के इच्छा व प्रयत्न 
के सभव नहीं । अचेतन अंग का स्वभाव ऐसा हो, यह नहीं कहाजासकता । 
कारण यह है, कि कभी इच्छा होने पर किसी वस्तु को अपलक-एकटक देखने 
की भावना से निमेष-उन्मेष की क्रिय। बन्द होती देखीजाती है। जड़ का स्वाभा- 
विक धमं होने पर ऐसा होना संभव नहीं । अ्रतः शरीर में निमेष-उन्मेष आत्मा- 
स्तित्व के लिड् हैं । 

जीवन--शरीर में प्राण-घारण की स्थिति का नाम जीवन है। यह स्थिति 


१. श्र० प्रा० में “प्राणापाननिमेषोन्सेषजीवनमनोगतोन्‍्द्रियान्तरविकाराः 
परात्मनि लिड्भम्‌,” ऐसा सुत्रपाठ है। वहां “सुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्नाइचा- 
त्मनो लिड्भानि' यह सृत्रभाग नहीं है। परन्तु व्याख्या में 'सुखादयदच 
परात्मनि च स्वात्मति च लिज्भमिति भाष्यकारा: सुखादयो द्रव्याश्रिता: 
गुणत्वात्‌ रूपवत्‌ इति' ऐसा पाठ दिया है। इससे प्रतीत होता है, 
अन्तिम सूत्रांश सूत्र में रहा होगा, किसी कारण खण्डित होगया ॥** 
सुखदुःखे इच्छाद्वेषो प्रयत्नइचे०्त्यात्म लिज्भानि ४' चन्द्रा० । 
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शरीर की मृत अवस्था से अतिरिक्त श्रवस्था का बोध कराती है। जीवन रहते 
शरीर में क्षत-संरोहण एवं भग्नसंरोहण आदि देखा जाता है। खाल छिल जाने 
या खुरच आदि लग जाने पर आन्तर शारीर क्रियाओं से वह भाग स्वतः ठीक 
होजाता है, यदि बाहच आपात से उसमें अ्रन्य कोई विकार न होपाये । शस्त्रादि 
से हुआ अधिक घाव, अथवा अस्थि आदि का टूटना उपचार करने से ठीक हो- 
जाता है। यह सब जीवनकाल में संभव है। यह स्थिति देहेन्द्रियादि के अ्रतिरिक्त 
चेतन आत्मतत्त्व की विद्यमानता को देह में प्रमाणित करती है। 
सनोगति--इन्द्रियविशेष के साथ मन का सान्निध्य ज्ञानोत्पत्ति का निमित्त 
है, वह मन की गतिविशेष से होता है। ज्ञाता प्रणिधानपूर्वक अभिमत इन्द्रिय 
के प्रति संपर्क के लिये मन को प्रेरित करता है ।इन्द्रिय के साथ मनः सन्निकर्ष 
आदि का विवरण मन के प्रसंग में कर दिया गया है। यह सब-प्राण-अपान, 
निमेष -उन्मेष, जीवन, मन का अभिमत प्रदेश में प्रेरण व निवेशन-आत्मा का 
शरीर के साथ सम्बन्ध होने पर संभव है। आत्मा का शरीर से सम्बन्ध छूटने 
पर प्राण-अपान आदि सब अन्तहिंत होजाते हैं। इससे देह में आत्मा का होना 
प्रमाणित होता है। 
इन्द्रियान्त रविकार-- एक वार आम के विशेषरूप को देखा, और 
उसे चूसकर उसके मधुर रस का आस्वाद लिया | कालान्तर में जब उसी रूप 
के आम को देखा, तो उसके पूर्वास्वादित मधुर रस का स्मरण कर मुंह में पानी 
भर आता है, और पुनः उस मधुर रस के आस्वादन की लालसा उत्पन्न हो 
जाती है। यदि यह कार्य केवल चक्षु और रसन इन्द्रिय का होता, इनके अंति- 
रिक्त एक द्रष्टा व आस्वादयिता न रहता, तो आम को देखनेमात्र से मुंह 
में पानी न भर आता; क्‍योंकि दर्शन चक्षु का विषय और आस्वाद रसन का 
विषय है। ये दोनों भिन्‍न करण हैं, एक दूसरे के ग्रहण किये का स्मरण नहीं कर 
सकता । इनसे अ्रतिरिक्त आत्मा दोनों के ग्राहथ्य विषय का अनुभव करता है, 
तभी रूप को देखकर पूर्वानुभूत रसास्वाद के स्मरण से रसन इन्द्रिय में लाला- 
स्राव विकार हो उठता है। देखा चक्षु से और विकार आया रसन में । यह 
स्थिति इन दोनों से अ्रतिरिक्त दोनों विषयों के भोक्ता ज्ञाता भ्ात्मा के अस्तित्व 
को सिद्ध करती है। 
सूख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न--सुख आदि गुण हैं। गुण सदा द्रव्याश्रित 
रहते हैं। पृथिव्यादि आठ द्रव्यों में से ये किसीके ग्रुण नहीं हैं। गत प्रसंग में. 
ज्ञान! आत्मा का गुण सिद्ध किया गया है । उसी प्रक्रिया से सुखादि को आत्मा 
का गुण समझ लेना चाहिये। ये गुण अ्रचेतन द्रव्य के होना संभव नहीं; इसलिये 
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इनके आश्रयरूप में आत्मा द्रव्य की सिद्धि होती है ॥।४॥॥ 
आत्मा नित्य द्रव्य है, यह अतिदेश द्वारा सूत्रकार ने बताया -- 
तस्य' द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥|५॥॥ (१४० ) 


[तस्य ] उसका (आत्मा का), [द्रव्यत्वनित्यत्वे | द्रव्य होना और नित्य 
होना [वायुना ] वायु-परमाणु के विषय में कही गई रीति से [व्याख्याते | 
व्याख्यात समभना चाहिये । 

गुणों का आश्रय अथवा समवायिकारण द्रव्य होता है । ज्ञान, इच्छा, 

प्रयत्न आदि गुणों का झ्राश्य व समवायिकारण आत्मा है, इसलिये वह द्रव्य है। 

कार्य द्रव्य का समवायिकारण कोई अन्य द्रव्य हुआ करता है; परन्तु आत्मा का 

समवायिकारण कोई अन्य द्रव्य नहीं; इसलिये आत्मा नित्यद्र॒व्य है, कार्य नहीं ॥५॥ 

शिष्य आशंका करता है, श्रात्मा की सिद्धि में जो अनुमान प्रमाण कहा, 

वह युक्त प्रतीत नहीं होता; क्योंकि अनुमान में धूम-अग्नि के समान लिज्भ-लिज्जी 

का प्रत्यक्ष होना चाहिये; तभी धूमदर्शन से अ्रदृश्य अग्नि का अनुमान होता 

है। आत्मा के विषय में ऐसा नहीं है। शिष्यों के आशय को सूत्रकार ने स्वयं 
स्पष्ट किया-- 

यज्ञदत्त' इतिः सन्निकर्ष प्रत्यक्षाभावाद्‌ दृष्टं लिड्धं न 
विद्यते ॥६॥ (१४१) 

[यज्ञदत्त:] यज्ञदत्त (है यह), [इति] ऐसा [सन्निकर्षे] सन्निकर्ष होने 
पर (इन्द्रिय-अर्थ का) | प्रत्यक्षाभावात्‌ ] प्रत्यक्ष न होने से (आत्मा-लिज्भी और 
उसके लिज् के सम्बन्ध का) [दृष्टं] दृष्ट-प्रत्यक्षीभूत [लिज्भम्‌ ] लिझज्ग [न] 
नहीं [विद्यते | है (अनुमान के लिये, आत्मा की सिद्धि में) । 

अनुमान प्रमाण के प्रयोग के लिये यह आवश्यक होता है, कि प्रथम कहीं 
साध्य [लिज्भी | और हेतु [लिज्भ] का व्याप्तिग्रह प्रत्यक्ष हो। जैसे घूम हेतु से 
अग्नि का अनुमान होता है। प्रथम महानस आदि में धूम और अ्रग्नि के व्याप्य- 
व्यापकभाव का प्रत्यक्ष कर लिया जाता है; तभी पर्वत आदि में धूम को देखकर 
अदृश्य अग्नि का अनुमान होजाता है। परन्तु आत्मा के विषय में साध्य और 
हेतु का प्रत्यक्ष व्याप्तिग्रह नहीं होता । जब “यह यज्ञदत्त है' इसप्रकार किसीको 
देखा जाता है, तब इन्द्रिय अर्थ का सन्निकर्ष होने पर आत्मा-साध्य और साधक 

१. “तस्यां सूत्रपद नहीं है, भ्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
२. '्रहूं यज्ञदत्त' श्र० प्रा० । 
३. इति सति सस्नि०' चन्द्रा० । 
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हेतु के सम्बन्ध का प्रत्यक्ष नहीं होत। । इस श्रात्म-विषयक अनुमान में दृष्ट लिड्भ 
[प्रित्यक्षीभूत व्याप्तिग्रह] न होने से--अनुमान प्रमाण के आधार पर आत्मा 
की सिद्धि बताना युक्त प्रतीत नहीं होता ॥६॥ 
सामान्यतोदृष्टाच्चाविशेष: ॥७॥ (१४२) 

[सामान्यतोदृष्टात्‌ ] सामान्यतोदृष्ट से [च] भी [अविशेषः] कोई विशेष 
नहीं । 

यदि कहाजाय, कि ज्ञान, प्रयत्न आदि गुणों का कोई आश्रय होना चाहिये; 
क्योंकि ये गुण विना द्रव्याश्रय के रह नहीं सकते । इसप्रकार के सामान्यतोदृष्ट 
अनुमान से ज्ञान-्रयत्नाद्याश्रय आत्मा की सिद्धि होसकेगी। इस कथन से भी 
आत्मा की अनुमान प्रमाण द्वारा सिद्धि में कोई विशेषता नहीं आती । क्योंकि 
ज्ञान, प्रयत्त आदि ग्रुणों का आश्रय कोई द्रव्य होजायगा; वह आत्मा ही है, 
इसमें कोई प्रमाण नहीं है। इसलिये आत्मा के विषय में प्रत्यक्ष एवं अनुमान 
प्रमाण का कथन युक्त प्रतीत नहीं होता ॥७॥। 

फलत: आत्मा की सिद्धि में केवल शब्द प्रमाण कहाजासकता है। इसीको 
सूत्रकार ने बताया-- 

तस्मादागमिकः ॥८॥ (१४३) 

[तस्मात्‌] इस कारण [झ्रागमिकः] आगम प्रमाण साध्य है (आत्मा) । 

साध्य और हेतु का व्याप्तिग्रह न होने से आत्मा की सिद्धि अनुमान प्रमाण 
से नहीं होसकती । भ्रतः उसके लिये प्रस्तुत किये गये अश्रनुमान प्रमाण केवल 
प्रमाणाभास हैं । ऐसी स्थिति में यही कहना चाहिये, कि आत्मा केवल शब्द- 
प्रमाणसाध्य है। 'मा त्वा तपत्‌ प्रिय आत्मापियन्तं [ऋ० १॥१६२।२०] आत्मानं 
ते मनसा' [१।१६३।६] भूम्या असुरसुगात्मा क्व स्वित्‌” [१।१६४।४] अवि- 
नाशी वा अरे अ्रयमात्मा' [बु० ४॥५॥१४] 'आत्मानं रथिनं विद्धि' [कठ १।३।३ ] 
इत्यादि । 

उद्भावित आशंका का समाधान करने की भावना से सूत्रकार ने पहले यह 
समभाया, कि आत्मा को केवल आगमबोध्य कहना युक्त नहीं-- 

अहमिति शब्दस्य व्यतिरेकान्नागमिकम्‌ ॥6॥ (१४४) 
[अ्रहम्‌ ] मैं हूँ [इति] ऐसी प्रतीति में [शब्दस्य] शब्द के [व्यतिरेकात्‌] 


१. तस्मादागसिकम्‌' भ्र० प्रा०। चस्ध्रा० । ; 
२. “अहमिति दब्दव्यतिरेकेण नागमिकम्‌' श्र० प्रा० । “*“शब्दव्यतिरेका०' 
चन्द्रा० । 
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अभाव से, (शब्द प्रमाण के न होने से) [न] नहीं [गझ्रागमिकम्‌ ] आगमबोध्य 
(आत्मा का होना) । 

लोक में प्रत्येक व्यक्ति को "मैं हुं [-अहम्‌ | यह प्रतीति होती है । ऐसी 
प्रतीति होने में शब्द प्रमाण का कोई सहारा नहीं रहता। जिन व्यक्तियों ने 
शब्द प्रमाण का नाम तक नहीं सुना, वे भी स्पष्टरूप में अहम्‌ का अनुभव 
करते हैं। ऐसी प्रतीति को आत्मा का साक्षात्कार न समभ केवल व्यावहारिक 
समभना चाहिये। चेतन आत्मा अपने चेतन स्वरूप को देह-इन्द्रियादि लौकिक 
अथवा प्राकृतिक साधनों के साथ इस रूप में अनुभव करता है। ऐसी प्रतीति 
का व्यावहारिक होना इसी कारण है, कि आत्मा उस स्वरूप का देहेन्द्रियादि में 
आरोप कर बेठता है। उसी आधार पर--मैं मोटा हूं, पतला हूँ, रोगी हूं, स्वस्थ 
हूं, दुबंल हूं, बली हूं, काणा हुं, श्रन्धा हूं, लंगड़ा हुं, लूला हूं, बहरा हुं, इत्यादि 
ज्ञान हुआ करता है । परन्तु इन अ्रान्त प्रतीतियों में भी चेतन आत्मस्वरूप 
भलकता है; अन्यथा ऐसे व्यवहारों में 'मैं हूं' यह प्रतीति अथवा भावना संभव 
नहीं होसकती । 

सृत्र में व्यतिरेक' पद का भ्रर्थ 'उलट' है; अर्थात्‌ न होना' | एक बात है-- 
शब्द प्रमाण का होना। दूसरी बात है--उसका उलट, अर्थात्‌ न होना'। 
'शब्दस्य व्यतिरेकात्‌' इन पदों का सीधा श्र्थ है--शब्द प्रमाण के न होने से । 
कहां न होने से ? इसका उत्तर पहले पदों में है--'श्रहम्‌ इति” 'श्रहम्‌' इस प्रतीति 
में। सूत्रपदानुसार यह व्याख्या है। जब लोकव्यवहार में प्रत्येक व्यक्ति अहम्‌' 
के रूप में आत्मा का [अपने आपका] अनुभव करता है, तो यह कहना वस्तुतः 
संगत नहीं, कि आत्मा केवल आगमबोध्य है ॥६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि इस रूप में आत्मा का प्रत्यक्ष होजाता है, 
तो उसके अ्रस्तित्व की सिद्धि के लिये अनुमान प्रमाण की क्या आवश्यकता है ? 
शिष्यों की इस भावना को सूत्रकार ने स्वतः सूत्रित किया -- 


यदि दृष्टमन्वक्षमहं देवदत्तो5हं यज्ञदत्त इति ॥१०॥ (१४५) 


[यदि | यदि [दृष्टम्‌] दर्शन, ज्ञान (आत्मा का) [अन्वक्षम्‌ ] प्रत्यक्ष है, 
[अहम्‌ ] मैं हूं [देवदत्त:] देवदत्त [अहम्‌] मैं हूं [यज्ञदत्त:] यज्ञदत्त [इति] 
इसप्रकार से (तो उसके लिये अनुमान अ्रनावश्यक है) । 
सूत्र में यदि पद का प्रयोग होने से, अ्र्थ की पूतति के लिये--तदा आ्रात्मनि 


१. “यदि च॒ द्रष्ठु: प्रत्यक्षो5हं देवदत्तो5हं' यज्ञवत्त: श्र० प्रा० । यदि च 
दृष्ठप्रत्यक्षो5हूं देव०***' चन्द्रा० । 
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अनुमानमनावश्यकम्‌' पदों का अध्याहार होजाता है। इसके अनुसार सृत्रार्थ 
है--यदि “मैं देवदत्त हूँ, मैं यज्ञदत्त हूं” इस रूप में आत्मा का प्रत्यक्ष होजाता 
है, तो उसकी सिद्धि के लिये अनुमान प्रमाण की आवश्यकता कया है ? फिर 
अनुमान के लिये इतना कियागया प्रयास व्यर्थ है ॥१०॥। 

आचार्य सूत्रकार ने समझाया, अनुमान के लिये कियागया प्रयास व्यर्थ 
नहीं; क्योंकि--- 

दृष्ट' आत्मनि लिजड्भे एक एव दू ढत्वात प्रत्यक्षवत्‌ 
प्रत्ययः ॥११॥ (१४६) 


[दुष्टे ] देखे हुए [आ्रात्मनि] आत्मा में (आ्रात्मविषय में) [लिगे ] 
हेतु उपस्थित होने पर [एकः ] एक [एवं] ही [दृढत्वात्‌ ] दृढ़ होने से [प्रत्यक्ष- 
वत्‌ ] प्रत्यक्ष के समान [प्रत्ययः ] निश्चित ज्ञान । 

प्रत्यक्ष प्रमाण से जाने हुए आत्मा के विषय में जब अनुमान प्रमाण उसकी 
सिद्धि के लिये प्रयोग किया जाता है, तो उन प्रमाणों के परस्पर सहयोग से एक 
निश्चित ज्ञान होता है; उस विषय की जानकारी में कोई कमी या सन्‍्देह की 
संभावना नहीं रहती; तथा विभिन्‍न प्रमाणों द्वारा एक ही अर्थ की सिद्धि होने 
से उसकी और अधिक दुढ़ता होजाती है। यदि कोई अर्थ अनेक प्रमाणों से एक- 
रूप में सिद्ध होजाता है, तो उसके दृढ़ व सुपुष्ट होने में कोई कमी नहीं रहती । 

यह वात लोक-व्यवहार में प्रत्यक्ष वस्तु के विषय में देखी जाती है । किसी 
थोड़े ऊंचे स्थान पर खड़े होकर जब कहीं दूर जलाशय अथवा प्रवाहित जल- 
धारा आदि दिखाई देते हैं, तब उसके आस-पास बगुले व बत्ततच आदि जल- 
प्रिय पक्षियों को उड़ते, बैठते और तैरते देखकर वहां जल होने के 
विषय में अनुमान प्रमाण द्वारा दृढ़ व सुपुष्ट ज्ञान होजाता है । प्रत्यक्ष 
वस्तु का अनुमान प्रमाण से ज्ञान करलेने में कोई दोष नहीं है, प्रत्युत 
ज्ञान का पूर्ण निश्चय होजाना ग्रुण ही है। आत्मा का व्यावहारिक प्रत्यक्ष होने 
पर उसके लिये अनुमान का प्रयोग करना सर्वथा सार्थक है। कहावत है-- 
“प्रत्यक्षपरिकलितमप्यर्थ मनुमानेन बुभुत्सन्ते तकरसिका:' तर्क के रसिया लोग 


प्रत्यक्ष से जाने हुए पदार्थ को अनुमान द्वारा जानने की चाहना रकक्‍्खा करते हैं। 


उनकी इस चाह में कोई बुराई दिखाई नहीं देती ॥११॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, 'अहम्‌' प्रतीति से भ्रात्मा का प्रत्यक्ष होना कहा 
गया। परन्तु अहं गच्छामि' प्रतीति में स्पष्ट गति का आश्रय देह है। यह स्थिति 


१--यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


१५० वेशेषिकदर्शनस्‌ [द्वितीय 


सन्देहजनक है; देह को आत्मा मानाजाये, भ्रथवा किसी देहातिरिक्त को ? 
आचार्य सूत्रकार ने शिष्यों की आराशंका को अग्रिम दो सूत्रों में सूत्रित किया-- 
देवदत्तो गच्छति यज्ञदत्तो गच्छतीत्युपचा रा- 
च्छरीरे प्रत्ययः १२॥ (१४७) 

[देवदत्त:] देवदत्त [गच्छति] जाता है [यज्ञदत्त:] यज्ञवत्त [गच्छति ] 
जाता है, [इति] इसप्रकार के [उपचारात्‌ ] व्यवहार से [शरीरे] शरीर में 
[ प्रत्ययः ] प्रतीति है (यह, ऐसा स्पष्ट होता है) । 

गति क्रिया देवदत्त आदि के शरीर में देखी जाती है। फिर अहं गच्छामि' 
इत्यादि प्रयोग में गति के आश्रय देह के साथ अहं' का सामानाधिकरण्य स्पष्ट 
है । इससे 'अहं” प्रतीति का श्राश्रय देह ज्ञात होता है ॥१२॥ 

ह सन्दिग्धस्तूपचार: ॥ १३॥ (१४८) 

[सन्दिग्ध: |] सन्देहजनक है [तु] तो [उपचारः:] उपचार-लोकव्यवहार । 

गति का समानाधिकरण 'अहं' प्रत्यय जैसे अहं' के आश्चय रूप में देह का 
बोध कराता है; ऐसे ही 'श्रह॑ जाने, श्रह॑ सुखी' इत्यादि ज्ञान, सुख आदि का 
समानाधिकरण 'भ्रहं! प्रत्यय देहादि से अतिरिक्त अहं' के आश्रय का बोध कराता 
है। इसप्रकार यह व्यवहार तो दोनों ग्रोर एक-सा होने से सन्देह का जनक बना 
हुआ है; इसमें कौन-सा यथार्थ और कौन-सा अयथार्थ है, यह जानना कठिन हो 
रहा है। तब 'अहं/ प्रत्यय से देहातिरिक्त आत्मा के प्रत्यक्ष होने का कथन कैसे 
युक्त होगा ? ॥१३॥ 

आचाय॑ सूत्रकार ने समफाया-- 

अहमिति प्रत्यगात्मनि भावात्‌ परत्राभावादर्थान्तर 
प्रत्यक्ष: ॥ १४॥ (१४६) 

[अहम्‌ ] मैं हूं [इति] इसप्रकार का प्रत्यय [प्रत्यगात्मनि] देहातिरिक्त 
श्रन्तरात्मा के विषय में [भावात्‌ ] होने से [परत्र] उससे भिन्‍न में [ अभावात्‌ 
न होने से [अर्थान्तरप्रत्यक्ष:] देहादि से अतिरिक्त अर्थ (आत्मा) प्रत्यक्ष होता 
है (उक्त प्रत्यय के द्वारा) । 

मैं हूं' यह एक प्रतीति है, ज्ञान है। 'अरहं जाने” का तात्पर्य है--मैं चेतन हूं । 
देहादि पदार्थ सब जड़ हैं, ज्ञान का आश्रय चेतन होसकता है, जड़ नहीं । इसलिये 
अहम्‌' प्रतीति में आत्मा भासता है, अ्रथवा प्रत्यक्ष होता है, यही समझना 


१--यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 'देवदत्तो गच्छति विष्णुमित्रो गच्छतीति चोप- 
च्ाराच्छरीरुप्त्यक्ष:, चन्द्रा० । 


आन्हिक ] तृतीयोष्ध्याय : श्र 


चाहिये। 

यह भी इस विषय में समझ रखना चाहिये, कि देहादि के गुण रूप रस गन्ध 
आदि का प्रत्यक्ष बाह्य इन्द्रियों से होता है। यदि ज्ञान, सुख, प्रयत्न आदि गुण 
देहादि के होते, तो इनका प्रत्यक्ष बाह्य इन्द्रिय से हुआ करता | यह स्थिति देहादि 
से अतिरिक्त आत्मा के अस्तित्व को सिद्ध करती है, जो ज्ञान सुख आदि का 
आश्रय है ॥१४॥ 

शिष्य आशंका करता है, गति के समान “अहं' इन वर्णों से भी शरीर का 
प्रत्यक्ष होना दिखाई देता है, उसीके अनुसार 'अहं गौरः, अहं कृशः इत्यादि 
प्रतीति होती है। श्राचायं सूत्रकार ने शिष्यों की भावना को सूत्रित किया-- 

देवदत्तो' गच्छतीत्युपचारादभिमानात्तावच्छरी र- 
प्रत्यक्षोडहंकारः ॥१५॥ (१५०) 

[देवदत्त: ] देवदत्त [गच्छति] जाता है [इति] यह [उपचारात्‌] व्यवहार 
से [अभिमानात्‌ | भ्रभिमान हेतु से [तावत्‌] तब [शरीरप्रत्यक्ष:] शरीर का प्रत्यक्ष 
है [भ्रहंकारः] अरहं इन वर्णों के रूप में । 

'देवदत्तो गच्छति'--देवदत्त जाता है, इस व्यवहार से गतिक्रिया शरीर में 
दीखती है, इसलिये देवदत्त पद बोध्य शरीर है, उसीके समान 'अहं' इन वर्णों 
द्वारा जो अर्थ बोध्य होता है, वह भी शरीर का प्रत्यक्ष है। दिवदत्तो5हं गौर:, 
क्ृश:, स्थूल:' इत्यादि 'अ्रहं' पूर्वक व्यवहार शरीर का बोध कराता है। गौर, कृश, 
स्थूल आदि होना शरीर का धर्म है, शरीर में ही यह अभिमान होता है। तात्पय॑ं 
है, इसप्रकार का अभिमान-पमूलक व्यवहार शरीर को लक्ष्य कर प्रवृत्त होता है। 
इसलिये अहं' प्रतीति का आश्रय शरीर को समझना चाहिए; किसी अतिरिक्त 
आत्मतत्त्व का यहां बोध नहीं होता '१५॥ 

आशंका के स्वरूप को दृढ़ करते हुए सूत्रकार ने कहा -- 

सन्दिग्धस्तृपचार: ॥१६॥ (१५१) 

[सन्दिग्धः] सन्देहजनक है [तु] तो [उपचार:] उपचार-व्यवहार । 

अहं' प्रतीति प्रत्यगात्मा में होती है, यह कहा गया; परन्तु गौर, कृश, स्थूल 
आदि के सामानाधिकरण्य से 'अ्रहं' प्रतीति शरीर में होती देखीजाती है । गौर, 
कृश आदि देहधर्म हैं, आत्मधर्म नहीं। इसलिये लोकव्यवहार में 'अरहं! प्रत्यय 
देहातिरिक्त आरात्मतत्त्व का निश्चायक नहीं है। देह तथा देहभिन्न दोनों शोर 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
२. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


१५२ वशेषिकदर्शनम्‌ [ह्वितीय 


व्यवहार देखे जाने से यह सन्देह को अधिक पैदा करता है ॥१६॥ 
आचार्य सूत्रकार ने समाधान की भावना से समभाया-- 
नतु शरीरविशेषाद्‌ यज्ञदत्तविष्णुमित्रयोज्ञॉने' 
विषयः ॥ १७॥ (१५२) 


[न] नहीं [तु]तो [शरीरविशेषात्‌] शरीर के भेद से [यज्ञदत्तविष्णुमित्रयोः] 
यज्ञदत्त और विष्णुमित्र के [ज्ञानम्‌] ज्ञान [विषयः] विषय । 

यज्ञवत्त और विष्णुमित्र के शरीरभेद से, उस भेद का विषय-लक्ष्य ज्ञान 
नहीं होता । किसी व्यक्ति का शरीर चाहे-कृश, स्थूल, गौर, श्याम-कसा भी 
हो; परन्तु 'भ्रहं जाने, अहं सुखी, अहं प्रयते” इत्यादि प्रतीति सर्वत्र समान होती 
है। मैं ज्ञानवान्‌ हूं, मैं सुखी हुं! इन प्रत्ययों में शरीरभेद का कोई प्रभाव नहीं 
होता। जब शरीर के भेद का उल्लेख किया जाता है, उसमें ज्ञान' विषय नहीं 
होता। यदि 'ज्ञान' शरीर का धर्म होता, तो अन्य शरीरधर्मों के भेद के समान 
ज्ञान! में भी प्रत्येक शरीर के अनुसार भेद हुआ करता । पर ऐसा नहीं होता । 
शरीर कैसा भी हो, प्रत्येक शरीर में 'अहं जाते, सुखी' आदि प्रतीति समान होती 
है । इससे स्पष्ट है--ज्ञान, सुख आदि शरीर के धर्म नहीं हैं, इनका ग्राश्नय शरीर 
से भ्रतिरिक्त कोई द्रव्य माना जाना चाहिए। 

यह स्थिति इस तथ्य को भी स्पष्ट करती है, कि ज्ञान व सुख आदि के साथ 
अर प्रत्यय का सामानाधिकरण्य यथार्थ है; तथा गौर, कृथश, स्थूल इत्यादि के 
साथ अयथार्थ । ज्ञान व सुख आदि धर्म किसी जड़तत्त्व के न होने से एक चेतन 
हव्य का प्रत्यक्ष कराते हैं। 'अहं' यह एक अनुभूति” है; यह चेतन में संभव है, 
चेतन का धर्म है, चेतन का स्वरूप है। इसका सामानाधिकरण्य यदि कहीं 
लोकव्यवहार में अ्चेतन देह के गौर, कृश आदि धर्मों के साथ प्रतीत होता है, तो 
उसकी ग्रयथार्थता में सन्देह नहीं किया जासकता । 

इस अ्रयथार्थता का आधार मोह अ्रथवा श्रज्ञान रहता है। चेतन आत्मा 
अज्ञान से, मोह से, अपनी साधन-सामग्री को अपना रूप सम+ लेता है। जब ऐसे 
अज्ञान की दशा नहीं रहती, तब देहधर्मों में अहं' प्रतीति नहीं होती । यह ध्यान 
देने की बात है, कि देहधर्मों के साथ '्रह' प्रतीति तभी तक संभव है, जब तक 
अहं पदबोध्य आत्मा शरीर में बैठा रहता है। शरीर से उस 'अहं' के निकल 
जाने पर शरीर के रहते भी गौर:, कृशः' आ्रादि सब व्यवहार ठ्ण्ढा पड़ जाता 


१. ज्ञानविशेष:' श्र० प्रा०। चन्धा०। भ्र्थ की दृष्टि से यह पाठ अधिक स्पष्ट 
प्रतीत होता है। 


आन्हिक ] तृतीयोउ्ध्याय : श्श्३े 


है । इससे स्पष्ट है, 'अहं' पद से बोध्य अर्थ शरीर से भिन्‍न तत्त्व है। 

प्रस्तुत सूत्र का तात्पय इसीमें है, कि ज्ञान सुख आ्रादि शरीर के धर्म नहीं 
हैं। शरीरघधर्मों में-शरी रभेद से-भेद देखा जाता है; परन्तु शरीर भिन्‍न होने 
पर भी 'ज्ञान, सुख' आदि की प्रतीति में कोई भेद नहीं रहता। इसलिये ये शरीर 
के धर्म न होकर उससे अतिरिक्त द्रव्य के धर्म हैं। वही द्रव्य आत्म-तत्त्व है ॥ १७॥ 

इन्हीं भावनाओं को सूत्रकार ने अधिक स्पष्टरूप में अ्रग्निम सूत्र द्वारा अभि- 
व्यक्त किया--- 

'अहमिति मुख्ययोग्याभ्यां शब्दवद्‌ व्यततिरेकाव्यभिचारात्‌ 
विशेषसिद्धे नगमिक: ॥॥ १८॥ (१५३) 

[अहम्‌] मैं हूं [इति] यह ज्ञान [मुख्ययोग्याम्याम्‌] मुख्य और योग्य होने 
से [शब्दवत्‌ ]शब्द के समान [व्यतिरेकाव्यभिचारात्‌ ] अभाव के नियत होने से 
[विशेषसिद्धे:] विशेष की-देहादिभिन्‍न तत्त्व की-सिद्धि होजाने से [न] नहीं 
[आ्रागमिकः ] केवल आगमबोध्य (वह आत्म-तत्त्व) । 

आशंकावादी कहसकता है--आत्मा का प्रत्यक्ष नहीं होता; क्योंकि वह रूप- 
रहित व निरवयव द्रव्य है। इसके अतिरिक्त 'अहं गौर:, कृशः मैं गोरा हूं, दुर्बल 
हूं, इत्यादि प्रतीति का विषय देह को कहा जा सकता है । यद्यपि कहीं-कहीं, 
“अहं जाने, सुखी' मैं चेतन हुं, सुखी हूं, ऐसा प्रत्यय होता हुआ देखाजाता है; 
परन्तु इन "ज्ञान, सुख' आदि का कोई आश्रय उपलब्ध न होने से इनका देह में 
अज्ञानमूलक आरोप कर दिया जाता है। जैसे लोक में व्यवहार होता है--उष्णं 
सुरभि जलम्‌' गरम और सुगन्धित जल है, गरमी तेज का और गन्ध पृथिवी 
का गुण है; पर जल में तेज व पृथिवी के उपलब्ध न होने से उनका [गरमी व 
गन्ध का] आरोप जल में कर दिया जाता है; ऐसे ही ज्ञान, सुख आदि का 
आश्रय अन्यत्र कहीं प्रत्यक्ष न होने से उनका [ ज्ञन, सुख आदि का ] देह में आरोप 
कर दिया जाता है। इसलिये आत्मा का अरह” प्रतीति में प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, 
यह कहना ठीक नहीं । आत्मा आगमबोध्य रहे, इसमें कोई झ्रापत्ति नहीं । आशंका 
के इस रूप को ध्यान में रख प्रस्तुत सूत्र द्वारा आचार्य ने समफाया-- 

अहम्‌' मैं हुं-यह ज्ञान देहादि से अतिरिक्त एक भिन्‍न तत्त्व की सिद्धि करता 
है । कारण यह है, कि ऐसे ज्ञान को न शब्द प्रमाण कहा जासकता है, न अनुमान। ; 
इस प्रतीति में शब्द एवं अनुमान की प्रक्रियाओ्रों का किचित्‌ भी आश्रय नहीं 
रहता, उनके विना यह स्वतन्त्र एक अनुभूति है। प्रत्यक्ष के लिये द्रव्य का रूप- 
सहित व सावयव होना, बाह्य रिद्रिय द्वारा प्रत्यक्ष के विषय में कहाजासकता है; 
१--यह सूत्र नहीं है, श्र०, प्रा० । चन्द्रा० । 


१ प्र्ड वशेषिकदर्शनम्‌ [ ह्वि तीय 


मानस प्रत्यक्ष के लिये इसकी नितान्‍्त अपेक्षा नहीं है । 'अहम्‌' यह झ्ात्मा का 
मानस प्रत्यक्ष है। इस ज्ञान काआश्रय शरीर नहीं है, क्योंकि शरीर में इसका 
नियमितरूप से अ्रभाव देखा जाता है [व्यतिरेकाव्यभिचारात्‌ ] | जैसे पृथिवी 
आदि द्रव्यों में नियमितरूप से शब्द का भ्रभाव देखे जाने से शब्द के आश्रयरूप 
में पृथिव्यादि से भिन्‍त नवम द्रव्य आकाश की सिद्धि होती है [शब्दवद्‌'*“विशेष- 
सिद्धे-); ऐसे ही ज्ञान का देहरूप पृथिव्यादि द्वव्यों में नियमितरूप से अभाव देखे 
जाने के कारण ज्ञान, सुख आदि के झ्राश्रयरूप में पृथिव्यादि से भिन्‍न ओत्मा' 
द्रव्य की सिद्धि होती है । ह॒ 
इस मान्यता के लिये अनुपेक्षणीय आधार यही है, कि 'अहम्‌' प्रत्यय का 
मुख्य आश्रय-देहादि से अतिरिक्त-वह आत्म-द्रव्य ही रहता है । देहादि में वैसा 
आभास तो आत्मा का देह के साथ सम्बन्ध रहने पर ही संभव होता है। इसके 
अतिरिक्त ज्ञान, सुख आदि का आश्रय होने की योग्यता भी आत्मा में संभव है, 
अन्यत्र नहीं । आत्मा चेतन तत्त्व है, पृथिव्यादि सब जड़ हैं। पृथिव्यादि का कार्य 
देह भी जड़ है। ज्ञान, चेतना है, उसका झ्राश्रय होने की योग्यता जड़तत्त्व में 
संभव नहीं [-मुख्ययोग्याम्याम्‌ |] । इस सब विवेचन के आ्राधार पर यह परिणाम 
स्पष्ट होता है, कि अहम्‌' प्रत्यय में वह झ्रात्म-द्रव्य प्रत्यक्ष भासता है, जो इसका 
आश्रय है। फलत: यह कहना संगत नहीं है, कि आत्मा केवल आगमबोध्य है; 
अर्थात्‌ केवल शब्द प्रमाण द्वारा जाना जाता है । इसके विपरीत आत्मा को 
प्रत्यक्ष व अनुमान प्रमाण द्वारा जाना जाता है। जैसा कि गत प्रसंग में विस्तार- 
पूर्वक विवेचन किया गया ॥१5॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, देहभेद होने पर यदि ज्ञान, सुख आदि का सर्वत्र 
समान उत्पाद रहता है, तो समस्त देहों में क्या आत्म-तत्त्व एक माना जायेगा ? 
शिष्यों की जिज्ञासा को सूत्रकार ने सूत्रित किया-- 
सुखदु:खज्ञाननिष्पत्यविशेषादंकात्म्यम्‌' ।१६॥ (१५४) 
[सुखदु:खज्ञाननिष्पत्त्यविशेषात्‌ ] सुख, दुःख, ज्ञान आ्रादि की उत्पत्ति सत्र 
समान होने से [ऐकात्म्यम्‌ ] एक आत्मा सब देहों में है (ऐसा मानना चाहिये) । 
यह समभ लेने पर, कि आत्मा देहादि से भिन्‍न है, एक विचार सामने आता 
है--देहादि से श्रात्मा के भिन्‍न होने पर सर्वत्र देहों में एक-आ्रत्मा रहता है,अ्रथवा 
प्रत्येक देह में पृथकू-पृथक्‌ ? दोनों अ्रवस्थाओं में सुख-दुःख ग्रादि की प्रतीति 
समान रहती है। एक तो यह, कि चैत्र, मैत्र, दत्त भामा आदि शरीरों के भेद होने 


१--सुखदु:खज्ञान निष्पत्यविद्यषादंका त्म्ये न व्यवस्था! श्र० प्रा० । 


आन्हिक ] तृतीयो5्याय: १५५ 


पर सवंत्र ज्ञान, सुख आदि की एकरूप में अनुभूति होती है-'अहं जाने, सुखी, 
दुःखी, प्रयते' इत्यादि । इन विषयों में प्रत्येक व्यक्ति एक-सा अनुभव करता है। 
दूसरी ओर-एक सुखी है, अन्य दुःखी; एक धनी है, अन्य निर्धन; एक विद्वान्‌ है, 
दूसरा मूर्ख; एक मर रहा है, अन्य जीरहा है; इन सब परस्पर विपरीत स्थि- 
तियों एवं प्रत्ययों से ऐसा ज्ञात होता है कि प्रत्येक देह में श्रात्मा भिन्‍न होना 
चाहिये; क्‍योंकि स्वेत्र एक आत्मा के होने पर परस्पर विपरीत ज्ञान व स्थिति 
का होना संभव न होगा । पर साथ ही यह देखा जाता है, कि प्रदेशभेद से एक तत्त्व 
में विभिन्‍न निमित्तों के कारण परस्पर विरुद्ध ज्ञान होते रहते हैं। एकमात्र 
स्फटिक विभिन्‍न उपाधियों से उपरड्ज्जित हुआ-नील, पीत, हरित, रक्त आदि 
विविघ रूपों में प्रतीत होता है; ऐसे ही देहरूप विभिन्‍न निमित्तों से उपरज्जित एक 
आत्मा में विपरीत ज्ञानों का होना संभव है। इस कारण सन्देह बना रहता है, कि 
देहादि से भिन्‍न होने पर आत्मा सत्र देहों में एक है, अथवा प्रत्येक देह में भिन्‍न- 
भिन्‍न है ? ॥१६९॥ 
आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 
व्यवस्थातो नाना' ॥२०॥ (१५५) 
[व्यवस्थात: ] व्यवस्था से [नाना] झनेक हैं (आ्राप्पा, प्रत्येक देह में अलग- 
अलग। 
लोक में प्रत्येक देह के साथ एक विशेष अवस्था देखी जाती है । एक ही काल 
व देश में कोई सुखी, कोई दुःखी, कोई धनी कोई निर्धन है; कोई मर रहा है, कोई 
पैदा हो रहा है; एक देह में रहने वाले चेतन की स्थिति दूसरे देह में रहने वाले 
के साथ नहीं मिलती । किसी देह के साथ सम्बन्ध होना और उसके सहयोग से 
विभिन्‍न स्थितियों में होकर गुजरना, आत्मा के अपने कर्मो के श्रनुसार हुआ करता 
है। यदि सर्वत्र शरीरों में एक आ्रात्मा हो, तो प्रत्येक देह के साथ जो व्यवस्था 
देखी जाती है, उसका होना अ्रसंभव होगा । 
यह व्यवस्था प्रत्येक देह में मन के भिन्‍न होने के आधार पर कल्पना नहीं की- 
जासकती । आत्मा सवंत्र एक है, परन्तु प्रत्येक देह में मन भिन्‍न है। देहों में सुख- 
दुःख आदि का भेद मन के आधार पर होता है । उपनिषद्‌ [बु० १।५।३] में इस 
तथ्य को स्वीकार किया गया है, कि काम, संकल्प, संशय, श्रद्धा, अश्वद्धा, चैये, 
अधैये, लज्जा, ज्ञान, भय आदि सब मन का रूप है। ऐसी स्थिति में सर्वत्र देहों में 
आत्मा के एक' होने पर भी मन के आधार से सुखादि भेद का होना संभव है। ऐसी 


१--यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 'नाना व्यवस्थातः' चन्द्रा०। 


१्प्‌ वेशेषिकदशंनम्‌ [द्वितीय 


कल्पना युक्ति-युक्त नहीं है। कारण यह है, कि मन ज्ञान, सुख आदि का आश्रय 
न होकर केवल साधन है, एवं जड़ तत्त्व है। सुखादि की अनुभूति मन में होना 
संभव नहीं । मन के विषय में उपनिषद्‌ का कथन उसके साधन माने जाने का 
बोधक है । मन साधन के विना काम, संकल्प, संशय आदि भावों का आत्मा में 
उद्भूत होना संभव नहीं होता । साधन की इस महत्ता को उपनिषत्कार बताता 
है । फलतः प्रत्येक देह में भोकता आत्मा भिन्‍न-भिन्‍न हैं । इन्हींको जीवात्मा 
कहा जाता है। जीवात्माओं से अतिरिक्त समस्त विश्व का नियन्‍्ता परमात्मा 
एकमात्र सब देहों के बाहर-भीतर सर्वत्र व्याप्त रहता है। दोनों आत्म-तत्त्वों 
का चेतन-स्वरूप समान होने पर भी एक भोक्‍ता, अल्पज्ञ, अल्पशक्ति, देहादि 
सहयोग से जन्म-मरण के अ्रविरत प्रवाह में बहने वाला है; इसके विपरीत दूसरा 
अभोक्‍ता, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान, सर्वबन्धविनिम्‌ क्त जगन्नियन्ता है।फलतः 
देहों में ग्रात्माओं को नाना मानना प्रमाणित होता है ॥२०॥। 

इन्हीं श्रात्म-विषयक भावनाओ्रों की पुष्टि के लिये सूत्रकार ने शास्त्रीय 
प्रमाण का संकेत दिया- 

'शास्त्रसामर्थ्याचच ॥२१॥ (१५६) 

[शास्त्रसामर्थ्यात्‌ | शास्त्रस/मर्थ्य-स्त्रीय प्रमाण से [च] भी (उक्त अर्थ 
की पुष्टि होती है ) । 

न केवल युक्ति के आधार पर, अपितु शास्त्रीय प्रमाणों के अनुसार भी 
आत्माओ्ं का नाना होना सिद्ध होता है। वेदों तथा उपनिषदों के निम्न सन्दर्भ 
ब्रष्टव्य हैं-'इमे जीवा विमृतै:” [ऋ० १०।१८।३] 'बय॑ जीवा जीवपुत्रा:' 
[ऋ० १०।३६।६९ ] 'बय॑ जीवाः प्रतिपश्येम' ]ऋ० १०३७८] 'जीवा ज्योति- 
रशीमहि' [ऋ० ७।३२।२६] थे समानाः समनसो जीवा:' [यजु० १६।४६] 
“नित्यो नित्यानां चेतनश्चेतनानामेको बहुनां यो विदधाति कामान्‌” [कठ २।२।१३॥। 
इवे० ६।१३] “शण्वन्तु विश्वे अमृतस्य पुत्रा:' [इवे० २।५] । 


इति वैशेषिकसूत्रविद्योदयभाष्ये तृतीयाध्यायस्य द्वितीयमाह्लिकम्‌ । 
समाप्तस्तृतीयाध्याय: । 


१--सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । “०र्थ्याच्चेति' चन्द्रा० । 


अ्रथ चतुर्थाध्याये प्रथमानिहिकम्‌ 


गत प्रसंगों में पृथिवी आदि नौ द्रव्यों का उद्देश, उनके लक्षण, परीक्षा एवं 
अपेक्षित तत्संबन्धी अन्य विवेचन प्रस्तुत कियागया। पृथिव्यादि द्रव्य नित्य एवं 
अनित्य दो प्रकार के हैं। नित्य पृथिव्यादि के उपपादन के लिये सृत्रकार ने “नित्य! 
का स्वरूप बताया-- 

सदकारणवन्नित्यम्‌' ॥१॥ (१५७) 

[सत्‌ ] भावरूप पद्रार्थ [अकारणवत्‌ ] जिसका कोई कारण न हो [ नित्यम्‌ ] 
नित्य है (वह पदार्थ) । 

फल, फूल, अन्न, पात्र, वस्त्र आदि जितने पदार्थ हमारे व्यवहार में श्राते हैं, 
तथा पृथिवी, जल, तेज, सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, तारा आदि विशाल लोक-लोकान्तर 
पदार्थ हैं, सब भावरूप हैं; परन्तु ये सब कारणवाले हैं । अर्थात्‌ ये सब अपने 
कारणों से उत्पन्न होते हैं। मुख्यरूप से इनके कारण इनके अ्वयव हैं । जो वस्तु 
अनेक अवयवों से मिलकर बनती है, वह अनित्य एवं सावयव है । एक वस्तु को 
जब तोड़ दिया जाता है, तो उसके छोटे श्रवयव भी सावयव दिखाई देते हैं। घड़े 
को तोड़ने पर उसके छोटे-छोटे टुकड़े होजाते हैं, पर वे भी सावयव हैं। इसी- 
तरह अवयवबों को तोड़ते चले जायें, तो एक ऐसी स्थिति आजायगी, जो टुकड़ा 
छोटे-से-छोटा होगा; फिर ञ्रागे उसी रूप में उसका टुकड़ा न कियाजासके । 

स्थिति यह है, कि इस विभाजन क्रिया का कहीं अन्त मानना पड़ता है। यदि 
कल्पना के सहारे एक कण का विभाजन करते चले जायें और उसकी सीमा न हो, 
तो वह अनन्त की ओर बढ़ता चला जायगा । इसको अ्रनवस्था कहाजाता है, क्‍यों- 
कि इसमें विराम या ठहरने-ठिकाने का कहीं अवसर नहीं है। ऐसी दशा में पर्वत 
आर राई का दाना दोनों को भ्रवयवानन्त्यरूप में समान मानना पड़ेगा; क्योंकि 
दोनों के अवयव विभाजन होने की दिशा में अनन्त हैं। तब इन दोनों के परिमाण 
का भेद कैसे होगा ? फलतः वस्तुओं का परस्पर आपेक्षिक जो गुरु-लघुभाव देखा 
जाता है, वह सब अनवस्था की दशा में विलीन होजायगा । क्योंकि किसी इकाई 
के विना वस्तु के परिमाण व संख्या का निर्धारण नहीं कियाजासकता । अनवस्था 


१--सदकारणवत्‌ तन्तित्यम्‌! चन्द्रा० । 
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की दशा में वह इकाई कभी मिल नहीं सकती | इसलिये विभाजन-क्रिया का अव- 
सान कहीं करना होगा | जहां विभाजन-क्रिया की अ्रन्तिम सीमा है, वह सूक्ष्मा- 
तिसूक्ष्म एक अवयव है, जिसका आगे और विभाग होना संभव नहीं । इसीका 
नाम परमाणु' है। यह पद परम और 'ग्रणु' दो पदों से बना है। परम का अर्थ 
है-अति, अणु का अर्थ है-छोटा । अत्यन्त छोटा है-परमाणु; यह निरवयव, अ्रवि- 
भाज्य, भ्रविच्छेद्य द्रव्य है, अत: इसका नाश नहीं होता । यह समस्त कार्य मात्र का 
मूल कारण है, इसका कोई कारण नहीं होता; अतः यह नित्य है । 

जिस भावरूप पदार्थ का कोई कारण नहीं होता, वह नित्य कहाजाता है। 
द्रव्यों में पाथिव, आप्य, तेजस, वायवीय चार प्रकार के परमाणु, आकाश, काल, 
दिशां, आत्मा, मन; कतिपय गुण; सामान्य, विशेष, संमवाय ये सब पदार्थ नित्य 
माने जाते हैं। पार्थिव आदि चार प्रकार के परमाणु द्रव्य कार्यमात्र के उपादान 
कारण होते हैं। समस्त दृश्यादृश्य कार्य जगत्‌ उन्हींका विकार है ॥१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जगत्‌ के मूल उपादान कारण कोई परमाणुरूप 
द्रव्य हैं, इसमें क्या प्रमाण हैं ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 

तस्य कार्य लिज्रमू ॥२॥ (१५४८) 

[तस्य] उसका [कार्यम्‌] कार्य [लिज्भम्‌] लिझ्ढ है । 

उत्पन्न हुआ विद्यमान जगत्‌ उसके मूलकारण परमाणु के अस्तित्व में प्रमाण 
है । कोई कार्य अपने उपादान कारण के विना उत्पन्न हो नहीं सकता | घटादि 
कार्य अपने मृत्तिका आदि उपादान कारणों से उत्पन्न होते हैं | विश्व में विविध 
परिवर्तनों का होना इसके कभी उत्पन्न होने को प्रमाणित करता है। उत्पन्त 
पदार्थ का अवश्य कोई उपादान कारण होना चाहिये। इसप्रकार कार्य जगत्‌ 
अपने उपादानकारण पार्थिवादि परमाणुओ्रों के अस्तित्व में प्रमाण है। पदार्थ- 
विभाजन की प्रक्रिया से परमाणु की स्थिति को प्रथम स्पष्ट करदियागया है ॥२॥ 

मूलकारण के सद्भाव को अधिक पुष्ट करने की भावना से सूत्रकार ने 
कहा-- 

कारणभावात्‌' कार्यभाव: ॥३॥ (१५६) 

[कारणभावात्‌ | कारण के होने से [कार्यभाव: ] कार्य होता है । 

कारण जब सद्र,प में विद्यमान रहता है, तभी उससे किसी कार्य के उत्पन्न 
होने की संभावना रहती है। कार्य की विद्यमानता दृष्टिगोचर है, प्रत्यक्ष है; तब 
उससे कारण के सद्भाव का अनुमान होजाता है। सूत्रकार इससे यह स्पष्ट 


१--का रणाभावाद्धि कार्याभाव:' श्र० प्रा० । “०भावाद्धि! चन्द्रा ० । 
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करना चाहता है, कि जो मूलकारण है, वह भावरूप है, अभाव से भावकार्ये 
उत्पन्न नहीं होसकता । ] 

सूत्र के 'कारणभावात्‌' और “कार्य भाव: दोनों पदों में सर्प्त्मी समास के अनु- 
सार-कारण में होने से कार में होते हैं-सूत्रार्थ होगा | कौन होते हैं ? गुण । कार्य 
द्रव्यों में जो गुण देखे जाते हैं, वे कारणगुणपूर्वक हैं। कारण में विद्यमान गुणों से 
कार्य में गुण आते अथवा उत्पन्न होते हैं, सूत्रकार ने इससे यह स्पष्ट किया, कि 
कार्य जगत्‌ में जो रूप, रस आदि गुण दिखाई देते हैं, वे जगत्‌ के मूल उपादान- 
कारण परमाणुओं से आते हैं; श्रतः परमाणु इन गुणों से युक्त प्रर्थात्‌ इन गुणों 
के आश्रय रहते हैं, यह सिद्ध होता है। 

परमाणु नित्य हैं, उनमें समवेत गुण भी नित्य हैं, पाथिव-परमाणुगत गुणों 
के विषय में थोड़ा विचारभेद है। वेशेषिक झाचायों का कहना है, कि जब कच्चे 
घड़े को अग्निसंयोग द्वारा पकाया जाता है, उस समय पाक परमाणुपय न्‍्त होता 
है । अग्निसंयोग होने पर घट के परमाणु अलग-अलग होजाते हैं; प्रत्येक परमाणु 
के साथ स्वतन्त्र रूप से श्रग्नि के अवयव संयुक्त होकर पाक करते हैं । उससे पहले 
रूप रस आदि गुणों का नाश होजाता है, नये रूप, रसआदि उत्पन्न होजाते हैं । 
नवोदित गुणों से युक्त वे परमाणु पुनः संयुक्त हो पक्के घट के रूप में आजाते हैं, 
इसप्रकार नित्य पार्थिव परमाणु के गुण पाकज होने से अनित्य हैं, यह विचार पीलु- 
पाकवाद' कहलाता है । पीलु परमाणु का नाम है; उसीमें पाक मानेजाने से यह 
नाम दियागया है । 

नैयायिक आचार्यों का कहना है, कि पाक अवयवी में होता है; घट के पर- 
माणुओं का पृथक्‌ होना अपेक्षित नहीं । यह विचार 'पिठरपाकवाद” कहाजाता 
है। पिठर अ्वयवी का नाम है, उसमें पाक मानेजाने से यह नाम मिला है। 

इस विषय में विचारणीय है, घट नष्ट होकर जब समस्त पकक्‍व अ्रवयव पर- 
माणु अवस्था में पहुंच जाते हैं, तब उनका रूप क्या होता है? रक्त या श्याम ? 
यदि रक्त रहता है, तो पाकज होने पर भी वह रूप सदा बना रहेगा, उत्पन्न 
होने पर भी नाश न होना चिन्त्य है । यदि उस दशा में इ्याम रूप है, तो रक्त का 
इयाम कैसे होजाता है ? इसका समाधान मिलना चाहिये। पाथिव परमाणु का 
निसर्गप्राप्त रूप श्याम है, पाक से रक्त होजाता है। विचारय॑ यही है, परमाणु में पाक 
होने पर रक्त परमाणु पुन: श्याम कैसे होजाता है ? यदि अवयवी में पाक होता 
है, अवयवीगत रूप बदलता है, तो क्या परमाणु उस अवस्था में भी श्याम बना 
रहता है? यदि हां; तो पकव घट का गुण रूप कारणगुणयूव॑ क कसे ? फिर श्याम- 
रूप नष्ट होकर रक्त रूप उत्पन्त होता है। यह किसीप्रकार सम्भव नहीं, कि घट 
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रक्त रहे, और उसके मूल उपादान परमाणु श्याम, पाक-मूलक गुण विवेचन गंभीर 
एवं विचाये है ॥३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, गत सूत्रों में कार्य के स्वरूप से मूल उपादानकारण 
के स्वरूप का अनुमान किया गया। इसके अनुसार कार्य के अनित्यरूप होने से 
मूलकारण को अनित्य मानाजाना चाहिये, तब परमाणु को नित्य कैसे कहा गया ? 
यथार्थ में नित्य कोई वस्तु न रहनी चाहिये । सूत्रकार ने बताया- 

अनित्य' इति विशेषतः प्रतिषेधभाव: ।।४॥ (१६० ) 

[प्रनित्य:] अनित्य [इति] यह [विशेषत:] विशेष का [प्रतिषेधभावः ] 
प्रतिषेध होना है । 

सूत्रकार ने अनेक हेतुओं के आधार पर यह प्रथम प्रमाणित कर दिया है, कि 
जगत्‌ के मूल उपादानकारण परभाण्‌ नित्य हैं। अन्य किसी द्रव्य के कारणभूत न 
होने और अनवस्था आदि से बाधित होकर परमाणु की नित्यता स्वीकार की- 
गई है। उसी भ्र्थ को ग्रभिव्यक्त करने के लिये सूत्रकार ने यहां प्रकारान्तर का 
आश्रय लिया। 

पहली बात यह है-यदि मूलकारण को अनित्य कहाजाता है, तो वह मूल- 
कारण नहीं होसकता । अनित्य पदार्थे स्वयं अपने किन्‍्हीं कारणों से उत्पन्न हुआ 
होसकता है, वह मूलकारण कैसे ? दूसरी बात है-अनित्य' पद, “नित्य” का नज्‌ 
[निषेध] के साथ समास होने से निष्पन्न होता है | यदि “नित्य' कोई अर्थ नहीं 
है, तो इस पद का प्रयोग किसी बोध्य अर्थ के लिये कियाजाना व्यर्थ व असंगत 
होगा। पर ऐसा नहीं है। 'अनित्य” को समभने-कहने के लिये “नित्य” को स्वी- 
कारना अनिवाय है । अनित्य है क्या ? किसी नित्य विशिष्ट अर्थ का प्रतिषेघ ही 
तो है। प्रतिषेध के लिये नित्य को पहले मानना होगा। फलत: यह कहना-समभना 
निराधार है, कि कोई पदार्थ नित्य नहीं, सब अनित्य हैं । वस्तुतः अनित्य” का 
प्रादुर्भाव “नित्य' से होत। है । नित्य-कारण, अनित्य कार्यरूप में परिणत व अभि 
व्यक्त हुआ करता है ॥॥४॥ 

सूत्रकार ने बताया, ऐसा न समभना--- 

अविद्या' ॥५॥ (१६१) 
[अविद्या ] अविद्या है, अज्ञान है। 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा०। श्रनित्यमिति च विद्येषप्रतिषेषभावः ४ 
चन्द्रा० । ; 
२. 'अविद्या चास्मदादीनाम्‌ ।' श्र० प्रा० । 'अ्रविद्या च, चन्ध्रा० । 
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मूल उपादानकारण को अनित्य कहने से अधिक अज्ञान और क्या होसकता 
है ? जिस तत्त्व को जगत का मूल उपादान मानागया हो ; उसको अनित्य बताने 
के लिये चाहे जितने तथाकथित हेतु उपस्थित किये जायें, वे सद्धेतु नहीं होसकते, 
हेत््वाभास होंगे । कारण और कार्य की विशेष स्थिति को समभना चाहिये ; तब 
कौन नित्य है, कौन अनित्य; यह स्पष्ट होजाता है। जो वस्तुत: मूलकारण 
नहीं है, पर किसी विशेष नि्ित्त व स्तर की भावना से उसे मूल उपादान मान- 
लियागया है, उसकी बात दूसरी है। फिर भी इसमें कोई भ्रसामञ्जस्य नहीं, 
कि जबतक वह निमित्त बना रहता है, श्रथवा तत्त्व-वर्णन के स्तर की अपेक्षा 
रहती है, तबतक अमूल उपादान को मूल मानाजाता रहे ॥५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि मूल उपादान का अस्तित्व है, तो वह प्रत्यक्ष 
से उपलब्ध क्‍यों नहीं होता ? सूत्रकार ने प्रत्यक्ष से उपलब्धि की स्थिति को स्पष्ट 
किया- 

हत्यनेंकद्रव्यवत्त्वात्‌ रूपाच्चोपलब्धि: ॥६॥| (१६२) 

[मह॒ति ] महत्‌ परिमाण वाले द्रव्य में [ भ्रनेकद्रव्यवत्त्वात्‌] झनेक द्रव्यवाला 
होने से [रूपात्‌] रूप से [च] और (स्पर्श से) [उपलब्धिः] प्रत्यक्ष होता है 
(वस्तु का) । 

प्रत्यक्ष के लिये सर्वेप्रथम यह समभ रखना चाहिये, कि प्राचीन आचार्य चक्षतु 
के समान त्वक्‌ को भी द्रव्यग्राहक इन्द्रिय मानते हैं । त्वक्‌ इन्द्रिय स्पर्शगुण के साथ 
स्पर्शवद्द्र॒व्य का भी ग्रहण करता है। किसी वस्तु के प्रत्यक्ष के लिये पहली बात है- 
उसका महत्परिमाण वाला होना । दूसरी बात है-अनेक द्वव्य उसके आश्चय हों, 

अर्थात्‌ वह अनेक द्रव्यों में अश्चित हो । तीसरी बात है-वह रूप हो, तथा रूपवाली 
वस्तु हो, अर्थात्‌ रूप का आश्रय हो । चौथी बात है-वह स्पर्श हो, अथवा स्पर्शवद्‌- 
द्रव्य हो । चौथी बात' व्याख्याकारों ने सूत्र के 'च' पद से अभिव्यक्त की है। 
परमाणु यद्यपि रूपवाला और स्पशणंवाला है, अर्थात्‌ रूप, स्पर्श का श्राश्रय 
है; परन्तु वह न महत्परिमाण वाला है, न अनेकद्रव्याश्वित है; इसलिये पर- 
माणु का प्रत्यक्ष नहीं होपाता । दृचणुक का भी प्रत्यक्ष नहीं होता ; यद्यपि वह्‌ 
रूप, स्पशंवाला व अनेकद्रव्याश्रित है, पर महत्परिमाण वाला नहीं है। भरोखे 
से होकर भीतर आती हुई सूर्य-किरणों में अनन्त रजकण दिखाई देते हैं। प्रत्यक्ष 
होने की सभी शर्ते इनमें पूरी होती हैं। इनका प्रत्यक्ष चक्षु द्वारा होजाता है। 
स्पर्श भी इनमें रहता है, पर वह त्वगिन्द्रिय ग्राह्म न होने से त्वक्‌ द्वारा इनका 


१. द्रष्टव्य, प्रस्तुत सूत्र पर श्रज्ञातकर्त,क प्राचीन व्यास्या। 


श्ष्र वेशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


प्रत्यक्ष नहीं होपाता । घटादि पदार्थों का त्वगिन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होजाता है । 
वहां स्पर्श उद्भूत रहता है, रजकणों में नहीं । जो आचार्य त्वगिन्द्रिय को द्रव्य- 
ग्राहक नहीं मानते, उनके विचार से त्वगिन्द्रिय द्वारा घट-पट आरादि के केवल 
स्पर्श का प्रत्यक्ष होता है, द्रव्य का अनुमान । 

आकाश, काल, दिशा आदि का प्रत्यक्ष नहीं होता, यद्यपि ये महत्परिमाण 
वाले हैं, परन्तु नये अनेकद्रव्याश्रित हैं, और न रूप-स्पर्श का आश्रय | सारभूत 
यह समभना चाहिये-जो द्रव्य अणु-परमाणु परिमाण वाले अथवा परममहत्परि- 
माण वाले हैं, उनका बाह्य प्रत्यक्ष नहीं होता । आत्मा, परमात्मा का प्रत्यक्ष 
योगजधर्मसाहाय्य से मानस अथवा आन्तर प्रत्यक्ष होता है । प्रत्यक्ष के लिये 
उद्भूत रूप आदि होने पर भी यदि अन्य निमित्त से वह अभिभूत रहता है, तो 
भी उसका प्रत्यक्ष नहीं होपाता, जैसे दिन में सौर-तेज से अभिभूत होने के 
कारण तारा-नक्षत्र आदि का प्रत्यक्ष नहीं होता । किन्‍्हीं वस्तुओं के किसी समय 
प्रत्यक्ष न होने के-अतिदूर, अति सामीप्य आदि-अन्य भी अनेक कारण देखे 
जाते हैं ॥६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, सब शर्ते पूरी होने पर भी वायु का प्रत्यक्ष क्‍यों 
नहीं होता ? आचाय॑ सूत्रकार ने समाधान किया-- 

सत्यपि द्रव्यत्वे महत्त्व! रूपसंस्काराभावाद्‌ 
वायोरनुपलब्धि:॥७॥ (१६३) 

[सति] होने पर [अ्रपि] भी [(द्रव्यत्वे | द्रव्यरूप [महत्त्वे] महत्परिमाण 
वाला [रूपसंस्काराभावात्‌ ] रूपसंस्कार के अभाव से [वायोः] वायु का 
[अनुपलब्धि:] चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता । 

महत्परिमाण वाला द्रव्य होने पर वायु का चनक्षु द्वारा प्रत्यक्ष इसीकारण 
नहीं होता, क्योंकि उसमें रूप-संस्कार का अ्रभाव रहता है।। सूत्र में संस्कार! पद 
का अभिष्राय है, प्रत्यक्ष के लिये अपेक्षित रूप-सम्बन्धी विशेषता। वह विशेषता 
है-रूप का उद्भूत होना तथा भ्रनभिभूत होता | इनमें से किसी प्रकार के रूप 
का समवाय वायु में नहीं होता । यद्यपि समवाय के सर्वत्र एक होने से स्पर्शादि- 
निरूपित समवाय वायु में है; पर रूपनिरूपित समवाय न होने से वायु का चक्षु 
द्वारा प्रत्यक्ष नहीं होता । जो आचार्य त्वक्‌ को द्रव्यग्राहक इन्द्रिय मानते हैं, उनके 
विचार से वायु का त्वाच प्रत्यक्ष होता है ॥॥७॥ 


१. सत्यपि द्रव्यत्वे महत्त्व सूत्रांश नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० 
२. वायावनुप०' चन्द्रा० । 


झान्हिक ] चतुर्थोप्ध्याय : १६३ 


गतप्रसंग में प्रतिपादित विषय को ध्यान में रखते हुए शिष्य जिज्ञासा 
करता है, [महत्परिमाण और अनेकद्रव्याश्रय न होने से परमाणु का प्रत्यक्ष न 
हो; परन्तु परमाणुगत रूप का प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता ? आचार्य सृत्रकार ने 
रूप के प्रत्यक्ष होने की स्थिति को समभाया-- 
अनेकद्र॒व्यसमवायाद्‌' रूपविशेषाच्च रूपोपलब्धि: ॥८।। (१६४) 


[अनेकद्रव्य समवायात्‌ ] अवयवी में समवाय से [रूपविशेषात्‌ | रूपविशेष 
से-रूप में वैशिष्टच के अभिव्यक्त होने से [च] झौर [रूपोपलब्धि:] रूप का 
प्रत्यक्ष होता है। 

सूत्र का अनेकद्र॒व्य/ पद भ्वयवी-अ्र्थ को प्रकट करता है-अनेक॑ द्रव्यं 
आश्रयो यस्य' अनेक द्॒व्य हैं आश्रय जिसका । अनेक द्रव्य जिसका आश्रय हों, ऐसा 
द्रव्य केवल 'अवयवी' होता है । रूप के प्रत्यक्ष के लिये पहली बात है-अवयवी में 
रूप का समवाय होना। जो रूप किसी अवयवी में समवेत हो, उसीका प्रत्यक्ष 
होता है । परमाणुगत रूप अवयवी में समवेत नहीं है, परमाणु स्वयं एक अवयव 
है, इसलिये उसमें समवेत रूप का प्रत्यक्ष नहीं होता 

इच्णुक अवयवी है, वह दो परमाणु-अवयवों के परस्पर मिलने से बनता 
है । उसमें समवेत रूप का प्रत्यक्ष होना चाहिये, जो वस्तुतः होता नहीं; इसी लिये 
सूत्र में दूसरी बात कही-'रूपविशेषात्‌' प्रत्यक्ष योग्य होने के लिये रूप में जब 
वैशिष्टय अभिव्यक्त होजाता है, तभी अवयवीगत रूप का प्रत्यक्ष होपाता है। 
रूप का वैशिष्टच है-उद्भूत होना, उद्भूत होकर अन्य किसी ,निमित्त से अन- 
भिभूत रहना, रूपत्व-विशिष्ट होना । अ्रन्तिम बात रूप में सर्वत्र बनी रहती है। 
इच्चणुक अभ्रवयवी में यद्यपि रूपत्वविशिष्ट रूप है, परन्तु वहां अभी उद्भूतत्व 
अभिव्यक्त नहीं होपाता । रूप के प्रत्यक्ष के लिये उसका उद्भूत होना आवश्यक 
है । इसी लिये दच्रणुकगत रूप का प्रत्यक्ष नहीं होता । दिन में तारा-नक्षत्र आदि 
के रूप का प्रत्यक्ष नहीं होता; वह उद्भूत होकर भी सौर-तेज से अभिभूत 
रहता है । 

रूप के प्रत्यक्ष के लिये दो बातें आवश्यक बताई । १--प्रवयवी में रूप का 
समवेत होना । २--रूप के वैशिष्टय--उद्भुतत्त्व आदि का अभिव्यक्त होजाना । 
परमाणुगत रूप में ऐसा न होने से उसका प्रत्यक्ष नहीं होता। प्रस्तुत सूत्र में 
(विशेष' पद से उसी अर्थ को प्रकट किया गया है, जो गत सूत्र में 'संस्कार' पद 


१. यह सूत्र नहीं है, भ्र० प्रा० । 'अ्रनेकद्रव्येण द्रव्येण समवायाद रूपविद्येषाच्चो- 
पलब्धिः' चन्द्रा० 


श्षड वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


से कहा है ॥५॥ 

सूत्रकार अन्य गुणों के प्रत्यक्ष होने में इसी व्यवस्था का श्रतिदेश करता है-- 

तेन' रसगन्धस्पशेषु ज्ञानं व्यास्यातम्‌ ॥६॥ (१६५) 

[तेन] उस व्यवस्था से [रसगन्धस्पशेषु] रस, गन्ध, स्पर्श गुणों में 
[ ज्ञानम्‌ ] प्रत्यक्ष ज्ञान का होना [व्याख्यातम्‌] व्याख्यात समभना चाहिये । 

रस, गन्ध आरादि गुणों का प्रत्यक्ष तभी होता है, जब वे अ्रवयवी में समवेत 
हों, तथा उनमें उद्भूतभाव अ्रभिव्यक्त होगया हो । इस कथन का सार यही है, 
कि जव अवयवी में अपेक्षित महत्त्व उत्पन्न होजाता है, उसी अवस्था में तदुगत 
झुपादि गुणों का प्रत्यक्ष होपाता है। संभवत: इसीकारण व्याख्याकारों ने गत सूत्र 

के अनेकद्रव्य' पदनिविष्ट अनेक” पद को भूयस्त्वपरक माना है। इसका 
तात्पर्य है--जब कोई अवयवी इतने अधिक अवयवों के संयोग से आत्मलाभ 
करता है, जब उसमें प्रत्यक्षतापादन के योग्य महत्त्व [महत्परिमाण ] उत्पन्न हो- 
' जाय; तभी उस अवयवी में रूपादि गुण प्रत्यक्ष-योग्य होपाते हैं। उस अवस्था में 

किसी निमित्त से अभिभूत होकर न दीखसकना अलग बात है ॥६॥ 

रूपादि प्रत्यक्ष के लिये बताये गये नियम की पुष्टि के लिये सूत्रकार ने कहा- 

पस्याभावादव्यभिचार: ॥ १०॥। (१६६) 

[तस्य] उसके [अ्रभावात्‌ ] न होने से (परमाणु में) [अव्यभिचार: ] व्यभि- 
वार नहीं है (कोई दोष नहीं है, उक्त नियम में ) । 

रूपादि-प्रत्यक्ष के लिये .जो नियम [अनेकद्रव्य-समवाय, तथा रूपविशेष ] 
बताये गये; उसमें किसी प्रकार का दोष नहीं है। वह नियम श्रर्थात्‌ वह स्थिति 
परमाणु में न होने से परमाणु के रूपादि का प्रत्यक्ष नहीं होता। व्यभिचार व 
दोष उस समय होता, जब उन नियमों के न होने पर प्रत्यक्ष होजाता; अथवा 
नियमों के होने पर प्रत्यक्ष न होता । यह दोनों अवस्थाएं परमाणु में नहीं हैं। पर- 
माणु न भ्रवयवी है, और न परमाणु का रूप उद्भूत है। इसलिये रूप-प्रत्यक्ष के 
लिये बताये गये नियम निर्दोष हैं । 

आचाये प्रशस्तपाद ने “गुरुत्व' गुण का प्रत्यक्ष होना नहीं माना । परन्तु न्‍्याय- 
लीलावतीकार वल्लभ आचार्य ने ग्रुरुत्व का प्रत्यक्ष चक्षु से न मान त्वगिन्द्रिय से 
स्वीकार किया है। किसी वस्तु के चाक्षुष प्रत्यक्ष के लिये जो नियम बताये हैं 
(उद्भूतरूप अ्रथवा उद्भूतरूपवाला होना, श्रादि), गुरुत्व में उनके न होने से 


१. एतेन' अ्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
२. तदभावादव्यभिचारा' श्र० प्रा० | चर्द्रा० । 


आन्हिक ] चतुर्थोष््याय : १६५ 


उसका चारक्षुप प्रत्यक्ष नहीं होता, यह स्पष्ट है। परन्तु गुरुत्व का त्वाच (स्पार्शन ) 
प्रत्यक्ष होजाता है, यह कथन सर्व॑था सन्दिग्ध है। [किसी वस्तु के छूलेने से उसके 
यथार्थ गुरुत्व का जान लेना-प्रत्यक्ष कर लेना-संभव नहीं । तुला के विना गुरुत्व 
का यथार्थ बोध नहीं होता, और वह प्रक्रिया प्रत्यक्ष की सीमा से सवंथा बाहर 
है । अ्रतः गुरुत्व को अप्रत्यक्ष मानना संगत है ॥१०॥ 
गन्ध, रस, रूप, स्पर्श गुण एक-एक इन्द्रिय से ग्रह्म हैं। सूत्रकार अब ऐसे 
गुणों की गणना करता है, जो दो इन्द्रियों द्वारा ग्रहण किये जासकते हैं । वे हैं--- 
संख्या: परिमाणानि पृथकत्वं संयोगविभागौ परत्वापरत्वे 
कम च रूपिद्रव्यसमवायाच्चाक्षुषाणि ॥ ११॥ (१६७) 
[संख्या: ] संख्या [परिमाणानि] परिमाण (लम्बाई, चौड़ाई, गोलाई आदि ) 
[प्रृथकत्वम्‌ | पृथक्त्व (किन्हीं वस्तुओं का अलग-प्रलग होना) [संयोगविभागौ ] 
संयोग, विभाग [परत्वापरत्वे] परत्व, अपरत्व [कर्म] कर्मं-क्रिया-गति आदि 
[च] अन्य (कतिपय गुण स्नेह-वेग-द्रवत्व तथा इन सब गुणों में रहने वाले 
सामान्य जातिधर्म ) [रूपिद्रव्यसमवायात्‌ ] रूपवाले द्रव्य में समवाय से [चाक्षु- 
पाणि] चक्षु इन्द्रिय द्वारा गृहीत किये जाते हैं। 
सूत्र में 'चाक्षुप” पद 'स्पार्शन' का उपलक्षण है। ये गुण स्पर्शन-त्वक्‌ इन्द्रिय 
द्वारा भी ग्रहण किये जाते हैं। अ्रथवा पूर्वपठित 'च” की यहां योजना कर उससे 
«त्वक! का संग्रह कर लेना चाहिये। इन गुणों का प्रत्यक्ष चक्षु व त्वक्‌ इन्द्रिय से वहीं 
होता है, जहां प्रत्यक्षयोग्य रूप का समवाय हो। तात्परयं यह है-जिन द्रव्यों में 
चक्षु द्वारा रूप का ग्रहण होता है, उन्हीं द्रव्यों में चक्षु एवं त्वक्‌ के द्वारा संख्या, 
परिमाण आदि गुणों का ग्रहण होता है। इन संख्या आदिमें समवेत जाति-धर्मों का 
भी ग्रहण होजाता है ॥११॥ 
इसीके फलस्वरूप सूत्रकार ने बताया-- 
अरूपिष्वचाक्षुषाणि' ॥ १२॥| (१६८) 
[अ्रूपिषु ] रूपरहित द्रव्यों में [प्रचाक्षुषाणि ] चक्षु एवं त्वक्‌ से ग्रहण नहीं 
होता (संख्या आदि निर्दिष्ट पदार्थों का) । 
जिन द्रव्यों में रूप का प्रत्यक्ष नहीं होता; उनमें चक्षु अथवा त्वक्‌ से-गत 
सूत्रनिदिष्ट-संख्या आदि का ग्रहण नहीं होता | फलतः संख्या श्रादि के चाक्षुष 
अथवा त्वाच प्रत्यक्ष के लिये संख्या आदि गुणों का रूपी द्रव्य में समवेत होता 
आवश्यक है ॥१२॥ 


१ भरूपिष्वचाक्ष षत्वात्‌' श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


१६६ वेशेषिकदर्शन म्‌ [द्वितीय 


जिस इन्द्रिय से जिस द्रव्य, गुण, कर्म का ग्रहण कियाजाता है, उसी इन्द्रिय से 
द्रव्य आदि में समवेत जाति का ग्रहण होता है; इस व्यवस्था को प्रमाणित करने 
की भावना से अतिदेशरूप में सूत्रकार ने कहा-- 

एतेन गुणत्त्वे भावे च सर्वेन्द्रियं' ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥॥१३॥ (१६६) 

[एतेन | इससे (चक्षु आदि द्वारा रूपादिग्रहण के कथन से [गुणत्वे] गुणत्व' 
जाति के विषय में [भावे] सत्ता जाति के विषय में [च] और [सर्वन्द्रियम्‌] सब 
इन्द्रियों द्वारा होने वाला [ ज्ञानम्‌ ] प्रत्यक्षज्ञान [ व्याख्यातम्‌ | व्याख्यात समझना 
चाहिये। 

रूप आदि गुणों का यथायथ विभिन्‍न इन्द्रियों द्वारा ग्रहण कियाजाता है। 
रूपादि का ग्रहण जिस स्थिति में जिस इन्द्रिय के द्वारा होता है; उसी इन्द्रिय के 
हारा उस स्थिति में रूपादिगुणवृत्ति 'गुणत्व” जाति तथा 'सत्ता” जाति का ग्रहण 
होता है । क्योंकि विभिन्‍न गुण यथायथ सब इन्द्रियों द्वारा गृहीत किये जाते हैं 
इसलिये उनमें समवेत “गुणत्व' और 'सत्ता' जाति का ग्रहण सभी इन्द्रियों द्वारा 
होगा। जब चक्षु से रूप-गुण का ग्रहण होता है, तब उसमें समवेत “गुणत्त्व' व 
सत्ता' जाति का ग्रहण चक्षु से होता है। जब घ्राण से गन्ध-गरुण का ग्रहण 
कियाजाता है, तब गन्ध-गुण में समवेत “गुणत्व' व सत्ता' जाति का ग्रहण श्राण 
इन्द्रिय द्वारा होगा। इसीप्रकार रस, स्पर्श व शब्द का ग्रहण करने वाली रसन, 
त्वक्‌, श्रोत्र इन्द्रियां रसादि गुण में समवेत “ग्रुणत्त्व' व 'सत्ता” का ग्रहण करेंगी । 
इसका तात्पर्य हुआ-अपने-अपने गुणों को ग्रहण करने वाली सभी इन्द्रियां “गुणत्व” 
तथा सत्ता! का ग्रहण करेंगी। इससे गुणत्व” व 'सत्ता' जाति की सर्वेन्द्रिय- 
आह्ता प्रमाणित होती है । साथ में यह सिद्धान्त पुष्ट होता है, कि जिस इन्द्रिय 
से जो वस्तु गृहीत होती है; उसमें रहने वाली जाति का उसी इन्द्रिय द्वारा ग्रहण 
होता है ॥१३॥ 


इति चतुर्थाध्यायस्य प्रथममाह्चिकम्‌ 


श्रथ चतुर्थाध्याये द्वितीयाह्विकम्‌ 


मूलकारण परमाणु-विषयक परीक्षा के अनन्तर, स्पर्श-गुण के आश्रय पथिवी 


१--सर्वे न्द्रियज्ञानं चन्द्रा ० । 


झान्हिक ] चतुर्थोष्ध्याय : १६७ 


आदि चार कार्य द्रव्यों की परीक्षा प्रारम्भ करने की भावना से सूत्रकार ने 
कहा--- 
तत्पुन:' पृथिव्यादि कार्यद्रव्यं त्रिविधं शरीरेन्द्रिय- 
विषयसंज्ञकम्‌ ॥१॥ (१७०) 

[तत्‌ ] वह [पुनः] फिर [पृथिव्यादि] पृथिवी आ्रादि [काय्ंद्रव्यम्‌ ] कार्य 
द्रव्य [ त्रिविधम्‌ ] तीन प्रकार का है, [शरीरेन्द्रियविषयसंशञकम्‌ ] शरीर, इन्द्रिय, 
विषय नामवाला । 

गत प्रसंग में कहागया-पृथिवी, जल, तेज, वायु चारों द्रव्य नित्य-प्रनित्य भेद 
से दो प्रकार के होते हैं। नित्य पृथिव्यादि परमाणुओं का गत आह्िक में विवेचन 
कियागया । प्रस्तुत आक्िक में पृथिव्यादि कार्यद्रव्य विवेचनीय हैं। उसीके अनु- 
सार कार्य पृथिवी को स्थूलरूप से तीन भागों में विभाजित कियागया | 

शरोर-मानव, पशु, पक्षी, कृमि, कीट, पतद्भ झ्रादि सभी जीवधारियों के 
शरीरों का इसमें समावेश होजाता है। जहां जीवन है, भ्रथवा जीवन रहा है, 
वह शरीर मानागया है । चेष्टा, इन्द्रिय और ग्रर्थों का आश्रय शरीर है। लाभ- 
हानि अश्रथवा सुख:-दुःख की भावना से प्रवृत्ति-निवृत्ति का होना चेष्टा है। बड़े- 
से-बड़े शरीर से लेकर छोटे-से-छोटे में ये प्रवृत्ति-निवृत्ति देखीजाती हैं । अर्थ हैं- 
गन्ध, रस, रूप, स्पशं, शब्द । ये यथाक्रम पृथवी, जल, तेज, वायु, आकाश के 
गुण हैं ; इन्द्रियों द्वारा ग्राह्म होने की दृष्टि से इन्द्रियों के भ्र्थ हैँ। यह पार्थिव 
शरीर के सम्बन्ध में कहागया । पृथिवी पर-जलचर, नभचर, भूचर-सभी जीव- 
घारी शरीर पार्थिव हैं। जलीय, तैजस, वायवीय शरीर पृथिवी पर उपलब्ध नहीं 
हैं, श्रन्य लोकों में हों, अ्रथव, अज्ञात हों, ऐसा निश्चय कह सकना सम्भव नहीं । 
कदाचित्‌ ऐसे शरीरों का उल्लेख कल्पनामूलक है। 

इन्द्रिय--प्राण, रसन, चक्षु, त्वक्‌, श्रोत्र ये पांच इन्द्रिय हैं । शरीर में आश्वित 
रहती हैं, इसलिये शरीर को इन्द्रियाश्रय कहागया है । इनमें प्राण इन्द्रिय पार्थिव 
है, रसन जलीय, चक्षु तैजस, त्वक्‌ वायवीय तथा श्रोत्र आकाशरूप है । 

विषय--शरीर और इन्द्रिय के अतिरिक्त जो शेष रहजाता है, वह सब 
“विषय' विभाग के अन्तर्गत आता है | पुथिवी, जल, तेज, वायु जिस रूप में अव- 
स्थित हैं, वह सब 'विषय' है। इसमें--पृथिवी और इसप्रकार की समस्त लोक- 
लोकान्तररूप रचना, समस्त जल, अखिल अग्नि, सूय एवं तैजस लोक-लोकान्तर 
तथा समग्र वायुरूप तत्त्व, चाहे कहीं उसका अस्तित्व हो-इन सबका समावेश 


१. सूत्र नहीं हैं, श्र० प्र०। चन्द्रा ० व्याख्या है, श्र० प्रा० । 


१६८ वशेषिकदशंनम्‌ [ढ्विती 


होजाता है । यद्यपि 'विषय' पहले दो विभागों को भी अपने अन्दर समेट लेता है; 
पर तत्त्व-विवेचन की सुविधा के विचार से ऐसा विभाग कल्पना करलियागया 
है ॥१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, मानव भ्रादि शरीर को पार्थिव बताया, क्या इसके 
समवायिकारण तत्त्व केवल पार्थिव हैं? जलीय आदि सभी तत्त्व इसमें देखेजाते 


हैं । आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 
प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्थाप्रत्यक्षत्वात्‌' पञ्चात्मकं 


न विद्यते ॥२॥ (१७१) 
[प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणाम्‌ ] प्रत्यक्ष श्रौर अप्रत्यक्ष द्रव्यों के [संयोगस्य] संयोग 
का [ग्रप्रत्यक्षत्वात्‌ ] प्रत्यक्ष न होने के कारण [पजञ्चात्मकम्‌ ] पांच भूतों से बना 
(शरीर) [न] नहीं [विद्यते] है । 
प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष द्रव्यों के परस्पर संयोग का प्रत्यक्ष नहीं हुआ करता, 
यह एक व्यवस्था है। एक प्रत्यक्ष द्रव्य है--घट ; दूसरा श्रप्रत्यक्ष द्रव्य है- 
श्राकाश । इन दोनों के संयोग का प्रत्यक्ष नहीं होसकता | यदि पांचों भूततत्त्व 
मिलकर-संयुक्त होकर शरीर का श्रारम्भ करते, तो शरीर प्रत्यक्ष न होता, भूतों 
में तीन प्रत्यक्ष श्रौर दो अप्रत्यक्ष हैं। इनके संयोग का जब प्रत्यक्ष नहीं होसकता, 
तो उससे आरब्ध दरीर कैसे प्रत्यक्ष होता ? पर शरीर प्रत्यक्ष है ; इससे स्पष्ट 
है, न पांच भूततत्त्व इसके समवायिकारण हैं, न उनका संयोग अ्रसममवायिकारण । 
तब शरीर में जलीय श्रादि श्रंश उपलब्ध कैसे होते हैं ? जल, तेज, वायु, 
आकाश सभी की उपलब्धि-पसीना-रक्त, गरमी, प्राण-अ्रपान आदि, प्रवकाशदान 
के रूप में-सदा रहती है। वस्तुत:ः जलीय श्रादि अ्रंथश शरीर के उपादान अथवा 
समवायिकारण नहीं हैं ; ये केवल उपष्टम्भक-सहयोगी-सहारा देनेवाले हैं । 
सहयोगीरूप में शरीर के साथ इनका संयोग है ; पर उनके समवायिकारण न 
होने से उनका संयोग शरीर का असमवायिकारण नहीं होता । अन्य भूतों का 
सहयोग केवल आत्मा के शरीर में रहने पर होता है, आत्मा के--शरीर से. 
बाहर-निकल जाने पर अन्य किसी भूत का सहयोग शरीर के साथ नहीं रहता । 
शुष्क शरीर में केवल पृथिवी के गन्ध आदि गुण उपलब्ध होते हैं । यह स्थिति 


शरीर के केवल पार्थिव होने को स्पष्ट करती है ॥२।॥। 
शिष्य जिज्ञासा करता है, प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष द्रव्यों का संयोग यदि प्रत्यक्ष 


१. अ्रत्यक्षाप्रत्यक्षवृत्तेरप्रत्यक्षत्वाद्‌ वायुवनस्पतिसंयोगवत्‌ पञ्चात्मकं न 


विद्यते, श्र० प्रा०। “०क्षाणामप्रत्यक्षत्वात्‌ संयोगस्य पझचा ०” चन्द्रा० । 


आह्विक ] चतुर्थोष्ष्यायः १६६ 


नहीं होता, तो जो भूत प्रत्यक्ष हैं, उन्हींको शरीर का उपादान क्यों न मानाजाय? 
आचार्य सूत्रकार ने समभाया-- 
गुणान्तराप्रादुर्भावाच्च' न ज्यात्मकम्‌ ॥३॥ (१७२) 

[गुणान्तराप्रादुर्भावात्‌ ] अन्य गुण का प्रादुर्भाव न होने से [च] और अथवा 
भी [न] नहीं है [ व्यात्मकम्‌ ] तीन भूतों से बना शरीर त्रैभौतिक । 

शरीर त्रैभौतिक नहीं है। कारण यह है-शरीर में जो गुण उपलब्ध होते हैं, 
वे जल व तेज-गत गुणों से आारब्ध नहीं हैं। यदि जल भर तेज शरीर के उपा- 
दान होते, तो शरीर में जलीय गुण स्नेह उपलब्ध होता, तथा पृथिवी-जल-तेज के 
रूप-रस और स्पर्श मिलकर कार्य शरीर में चित्ररूप, चित्ररस व चित्रस्पर्श का 
आरम्भ करते; जैसाकि विविध वर्ण के अ्रवयवों से झआारब्ध अवयवी में चित्ररूप 
उपलब्ध होता है। कार्य में गुणों की उत्पत्ति कारणगुणपूर्वक हुआ करती है । इस 
व्यवस्था के अनुसार शरीर में केवल पार्थिव गुण उपलब्ध होते हैं । इसलिये पार्थिव 
अवयवों से शरीर का आरम्भ मानाजाना चाहिये ; शरीर का आरम्भ अथवा 
उत्पाद न पांच भूतों के संयोग से संभव है, न तीन भूतों के । 

विजातीय द्रव्यों के संयोग को-चाहे वह पांच का हो, चार का हो या तीन 
का हो-यदि द्रव्यान्तर का आरम्भक मानाजाता है; तो पूर्वोक्त के अनुसार या 
तो आरब्ध द्रव्यान्तर में चित्रगुण उत्पन्न होंगे, या फिर कोई गुण उत्पन्न न होगा। 
वह द्रव्य अगन्ध, श्ररस आदि होकर गुणरहित रहेगा। क्योंकि कार्य के ग्रुण 
कारणगुणपूर्वक होते हैं, इसलिये विजातीय द्रव्यारब्ध कार्य में या तो सब गुणों का 


१. “ब्यात्मकमपि न! श्र० प्रा० । चन्द्रा० । हेतुपद पठित नहीं है, अ० प्रा०। 
इसके आगे '“आ्त्मसंयोगइच प्रतिषिद्ों [अ्रात्मसंयोगस्त्वविप्रतिषिद्धों 
चन्द्रा०] मिथ: पञ्चानाम्‌! यह श्रतिरिक्‍त एक सूत्र पठित है, जो भ्रन्य 
उपलब्ध संस्करणों में नहीं है। इस सूत्र का तात्पय है-पांच भूतों का पर- 
स्पर एक-दूसरे के साथ ऐसा संयोग वेशेषिकशाल् में प्रतिषिद्ध है, श्र्थात्‌ 
अभिमत नहीं है, जो किसी विशिष्ट द्रव्य का झारम्भक हो । प्रत्येक प्रकार 
के भूत-परसाणुभ्रों से क्‍्रारब्ध द्रव्य श्रन्य द्रव्य के साथ संयुक्त होकर सह- 
योगी तो बन सकते हैं, पर विजातोय द्रव्य मिलकर किसी द्रव्यान्तर के 
श्रारम्भक नहीं होते । 

श्रगले सूत्र 'अणुसंयोगस्त्वप्रतिषिद्/ की रचना के श्रनुसार ऐसा प्रतोत 
होता है; कदाचित्‌ यह भी मूलसूत्र रहा हो; किसी कारण ग्रन्थ से भ्रष्ट 
होगया। 


१७० वेशेषिकदशनम्‌ [द्वितीय 


संघट्ट होजायगा, या फिर कोई गुण न उभर पायेगा । फलतः यह व्यवस्था गत्या- 
वश्यक है, कि विजातीय द्रव्यों का संयोग द्रव्यान्तर का श्रारम्भक नहीं 
होता ॥३॥ 

इस व्यवस्था के अनुसार विजातोय द्रव्य के सहयोगमात्र को प्रतिषिद्ध न 
समभ लियाजाय; आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 

अणुसंयोगस्त्वप्रतिषिद्ध:' ॥४॥ (१७३) 

[अ्रणुसंयोग:] विजातीय अ्रणुओं का परस्पर सहयोगी संयोग [तु] तो 
[अप्रतिषिद्ध: | प्रतिषिद्ध नहीं है (वंशेषिक शास्त्र में) । 

विजातीय श्रणुओं का परस्पर अनारम्भक संयोग वेशेषिक शास्त्र में प्रतिषिद्ध 
नहीं है । विजातीय द्रव्यों के परस्पर सहयोगी संयोग को आचाय॑ अभिमत बताते 
हैं। गौतमीय न्यायशास्त्र में शरीर को पार्थिव इसीकारण मानागया है, कि उसमें 
पृथिवी के विशेषगुण उपलब्ध होते हैं । फलत: शरीर में क्लेद, पाक आदि के 
रहने पर किसीप्र कार का असांगत्य नहीं है ॥४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या पार्थिव शरीर के और कोई विभाग संभव 
हैं, श्रथवा समस्त शरीर एक ही श्रेणी के रहते हैं ? सूत्रकार ने बताया-- 

तत्र) शरीरं द्विविधं योनिजमयोनिजं च ॥५॥ (१७४) 


[तत्र] वहां [शरीरम्‌] शरीर (पार्थिव) [द्विविधम्‌] दो प्रकार का है 
[योनिजम्‌ ] योनिज [अ्रयोनिजम्‌ ] श्रयोनिज [च] और । 
पार्थिव, श्राप्य, तैजस आदि शरीरों के बीच वह पार्थिव शरीर दो प्रकार का 
होता है । एक योनिज, दुसरा श्रयोनिज । 
गर्भाशय से देह के बाहर आने के मार्ग का नाम--अथवा देहोत्पत्ति के 
स्थानविशेष का नाम योनि है। इसप्रकार से जो देह उत्पन्न होते हैं, वे 'योनिज' 
कहे जाते हैं। योनिज के पुनः दो भेद हैं--जरायुज ्रौर श्रण्डज | जरायु चमड़े 
जैसी पतली उस भिल्‍्ली का नाम है, जिसमें गर्भ के भीतर देह लिपटा रहता है। 
जरायुज में मानव तथा पशुओं के देह झाते हैं। अण्डज में पक्षी श्रौर भूमि पर 
१. अगुसंयोगस्त्वप्रतिषिद्धों मिथ: पठचानाम्‌” श्र० प्रा० । “झात्मसंयोगस्त्य- 
विप्रतिषिद्दों मिथः पठचानाम्‌' चन्द्रा ० । 
२. व्रष्टव्य गौतम-न्यायसूत्र 'पाथिवं गुणान्तरोपलब्धे”ः [३११।२८] हांकरमिश्र 
ते उपस्कार व्याख्या में 'पाथिवं तद्दिशेषगुणो पलब्घेः” पाठ दिया है। 
३. श्र० प्रा० में 'तच्च' पाठ श्रघिक युक्त प्रतीत होता है। यह सूत्र नहीं है, 
चन्द्रा० । 


झान्हिक ] चतुर्थोष्ष्याय: १७१ 


सरकने वाले [सरीसृप] देह आते हैं । 

योनिज विभाग म॑थुनी सृष्टि की दृष्टि से है, जिसमें तर-नारी के संयोग 
द्वारा रज-वीय॑ के सन्निपात से देह का आरम्भ होता है। सर्ग के झादिकाल में 
जब प्राणी का सर्वप्रथम देह प्रकाश में भ्राता है, वह अमैथुनी सृष्टि है, जिसमें 
नर-नारी का परस्पर संपक नहीं रहता । यह देहरचना अथवा देह-सृष्टि 'भ्रयो- 
निज' है। क्‍योंकि गर्भाशय से बाहर निकलने के 'योनि' नामक मार्ग का इसमें 
उपयोग नहीं होता । सर्गादि काल में देवषियों, मानवों तथा अन्य समस्त प्राणियों 
के देह इसी श्रेणी के रहते हैं। यह ऐश्वरी सृष्टि कहीजाती है। उसकी प्राकृत 
व्यवस्थाओं के अनुसार रज-वीर्य के मूलतत्त्वों के-किसी विशिष्ट खोल श्रादि 
में-इकट्ठा होजाने पर देहरचना प्रारम्भ होती व पुष्ट होती है, श्रनन्तर योग्य 
अवसर आनेपर खोल फट जाते हैं और प्रथम देह प्रकाश में आजाते हैं! । 

यद्यपि सर्ग का चालू-काल ईश्वरीय व्यवस्थाओं के अनुसार संचालित होता 
है, पर सर्गादिकाल और चालू-काल की व्यवस्था अपने-अपने रूप में रहती है। 
उनमें किसी परिवर्तत या सुझाव की कल्पना करना व्यर्थ है; उनकी अपनी 
स्थिति का समभना अपेक्षित रहता है। समभ में भ्रन्तर होसकता है, वस्तुस्थिति 
कसी भी हो, समभ पर ताला लगाना उचित नहीं । सचाई कहां है, इसका पता 
अपने स्तर पर पहुंच कर लग जाता है। 

पार्थिव शरीर की अयोनिज श्रेणी में दो भेद स्वेदद तथा उद्भिज्ज और हैं। 
इनमें प्रथम शरीर विशेष ऊष्मा [गरमी--प्तृ०७४ ] का सहयोग प्राप्तकर उत्पन्न 
होते हैं। स्वेद-पसीना गरमी का परिणाम है। ये शरीर 'ऊष्मज' भी कहेजाते 
हैं। 'उद्भिज्ज' में वृक्ष, लता, वनस्पति आदि आते हैं, जो भूमि को फोड़कर ऊपर 
निकलते हैं। इन देहों के लिये नरत्नारी का संयोग तथा गर्भाशय और वहां से 
बाहर निकलने के योनि नामक मार्ग का उपयोग न होने से इनको “अ्रयोनिज' 
श्रेणी में गिनागया है। ये देह सर्ग के चालू-काल में भी इसीप्रकार बनते रहते 
हैं । वर्षा आदि ऋतुमओं के श्रनुसार इनके उत्पादन का बाहुलय व झन्‍्य देखने में 
आता है । 

कतिपय व्याख्याकारों' ने देह के इन प्रकारों व्‌. विभागों को 'योनिज' श्रेणी 
में गिना है। स्वेदज झ्रथवा ऊष्मज के विषय में कहना कठिन है, पर उद्भिज्ज 
१. ये विषय परोक्ष हैं, सदा परीक्षा को भ्रपेक्षां रखते हैं। इसका भांशिक बिवे- 

चन 'सांख्य-सिद्धान्त! नामक रचना में किया गया है। द्रष्टव्य हैं, पृष्ठ-- 

३२५-३३१॥ 
२. ब्रष्टव्य, प्रस्तुत सूत्र का चन्द्रकान्त भट्टाचायंकृत भाष्य। 


छः 


१७२ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितोय 


के विषय में कहाजासकता है, यदि बीज को गर्भाशय समभाजाय, तो बीज को 
फाड़कर ही प्रत्येक अंकुर बाहर निकलता है, बाहर निकलने के भाग को योनि 
समभकर उद्भिज्ज को 'योनिज' श्रेणी में गिना जा सकता है, यह अपनी-भ्रपनी 
समभ पर श्राश्रित है। 

वृक्षों के सजीव होते हुए भी प्रायः उनमें शरीर व्यवहार नहीं होता । वृक्षों में 
जीवन है, इस तथ्य को प्राचीन आचार्यों ने स्वीकार किया है, और झाधुनिक 
वैज्ञानिक परीक्षणों के आधार पर इसकी. सचाई को मानागया है। वृक्षों में भग्न- 
क्षतससंरोहण और साजात्यप्रजनन को देखकर उनमें जीवन का होना प्रमाणित 
होता है, परन्तु वृक्षों में चेष्टाश्रयता और इन्द्रियाश्रयता के स्पष्ट न होने के 
कारण उनमें शरीर-व्यवहार प्रसिद्ध नहीं है। पार्थिव शरीर के ये भेद या प्रकार 
शास्त्रकारों ने वर्णन किये हैं ॥५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, योनिज शरीर स्पष्ट देखने में श्राते हैं, पर अयो- 
निज शरीरों के होने में क्या प्रमाण है ? आचार्य सूत्रकार ने इसकी सिद्धि के लिये 
श्रग्निम चार सूत्रों द्वारा चार हेतु प्रस्तुत कर अ्रन्तिम पांचवें सूत्र में विषय का 
निगमन करते हुए अ्योनिज' शरीरों का होना प्रमाणित किया है। पहला हेतु- 
सूत्र है-- 

'अ्नियतदिग्देशपूर्वकत्वात्‌ ॥६॥ (१७५) 

[अनियतदिग्देशपूर्वकत्वात्‌ | परमाणुपूर्वक होने से (अयोनिज देहरचना 
के) । 

; सूत्र में अनियतदिग्देश” पद परमाणुश्रों के लिये प्रयुक्त हुआ है, जो उनकी 
आच्यसगिक स्थिति व प्रगति को स्पष्ट करता है। श्रयोनिज शरीरों की रचना 
के लिये पारमेश्वरी व्यवस्था के अनुसार जो परमाणु प्रवृत्त होते हैं, अथवा 
प्रगति करते हैं, उनके दिग्देश गर्भाशय तथा रज-वीयेसंयोग आदि के रूप में 
नियत नहीं रहते । योनिज उत्पत्ति सम्बन्धी इन नियत व्यवस्थाओं की वहां 
उपेक्षा रहती है। वे परमाणु द्यणुकादि परम्परा से रचना के विशिष्ट स्तरों 
को पार करते हुए अ्रयोनिज' शरीरों की उत्पत्ति में समर्थ होते हैं । इस रचना 
में 'योनि' का उपयोग न होने से ये शरीर अयोनिज” कहेजाते हैं। शरीर के 


१. चन्द्रा० तथा&््र० प्रा० में सूत्रपाठ है---'श्रनेक देश पूर्व कत्वात्‌ ।' श्रयं किया 
है--नविद्यन्ते एकदेशा अ्रवयवा येषां तेड्नेकदेशाः परमाणव:।? जिनके एक- 
देश श्रर्थात्‌ श्रवयव नहीं हैं, वे श्रनेकदेश-निरवयव परमाणु हैं। वे परम्परा 
से श्रयो निज शरीरों के उपादान श्रर्यात्‌ समवायिकारण होते हैं। 


दर 
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उपादान कारण परमाणुओं की इसी स्थिति को अभिव्यक्त करने के लिये सूत्र 
में अनियतदिग्देश' पद का प्रयोग कियागया है।ऐसे शरीर सब देश एवं सब 
दिशाओं में उत्पन्न होते रहते हैं, इनके लिये नियत देश व दिशा [प्रकार] की 
अपेक्षा नहीं रहती ॥॥६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने दुसरा हेतु प्रस्तुत किया-- 

धरंविशेषाच्च' ॥७॥ (१७६) 

[धर्ंविशेषात्‌ ] धर्मविशेष से [च] और (अधर्म-विशेष से) । 

जीवात्मा अपने शुभ-अशुभ कर्मों के अनुसार आगे भ्ाने वाले शरी रों को 
घारण किया करते हैं। यह बात योनिज-अ्रयोनिज दोनों प्रकार के शरीरों में 
समान है; पर दोनों जगह सुख-दुःख-प्राप्ति आदि में भेद होने तथा शुभ-अशुभ 
कर्मो के उत्कर्ष के कारण अयोनिज शरीरों की प्राप्ति में इनका विशेष दायित्व 
रहता है। आत्माओं के अपने उत्कृष्ट शुभ-अशुभ कम उन शरीरों की प्राप्ति 
में निमित्त होते हैं। उत्कृष्ट धमंविशेष से देवषि आदि के अ्रयोनिज शरीर 
सर्गादिकाल में प्राप्त होते हैं; तथा उत्कृष्ट अधरमम से दंश, मशक आदि के शरीर 
सभी कालों में प्राप्त होते रहते हैं। आत्माञ्रों के अनन्त कर्मों का विधान-लेखा- 
जोखा अचिन्त्य-शक्ति परमात्मा के भ्रधीन रहता है। उसकी व्यवस्थाश्रों के 
अनुसार समस्त प्राकृतिक क्रिया-कलाप चलते रहते हैं। अ्शरीर अवस्था में 
स्वयं आत्मा इसके लिये प्रयत्नशील रहते हों, ऐसी संभावना कम है। आत्मा 
के स्व-रूप से सकल प्रयत्न व भोग आदि उसकी सशरीर अवस्था में संभव हो- 
पाते हैं ॥७॥। 

आचार्य सूत्रकार ने तीसरा हेतु प्रस्तुत किया- 

समाख्याभावाच्च*" ॥८॥ (१७७) 

[समाख्याभावात्‌ ] समाख्या-संज्ञा-नाम के होने से [च] और (अ्रथवा- 
भी) । 

यह आशंका सामने आती है, सर्गादि काल में जब देवषि आदि को अयो- 


१. च' पद नहीं है, भ्र० प्रा० । चन्द्रा० । इसके भ्रागे एक और सूत्र दिया गया- 
'कार्यविशेषात्‌ ।! पहले सत्र से धर्म-पधर्म को 'अयोनिज' शरी रों की उत्पत्ति 
का निमित्त कारण बताया । दूसरे सूत्र से 'अवयवसंयोग' को असमवायि- 
कारण | समवायिकारण वे परमाणु हैं, जिनका निर्देश छछ्े सूत्र से किया 
गया है। 

२. “च पद नहीं है, 9० प्रा० । चन्द्रा० । 


१७४ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


निज शरीर प्राप्त हुए, उनके माता-पिता के अभाव में उनके नाम किसने रखे ? 
सूत्रकार ने बताया-सर्गादि काल में अन्य पदार्थों के नाम वेदादि माध्यम से पर- 
मात्मा ने जैसे बोधित किये, ऐसे ही माता-पिता के विना अयोनिज शरीर प्राप्त 
करने वाले देवषि आदि के व्यक्तिगत नामों का निर्देश परमात्मा की आन्तरिक 
प्रे रणा से किया गया अग्नि, वायु आदित्य, अंगिरा, स्वयम्भु, मनु ब्रह्मा आदि 
ऐसे ही नाम हैं | माता-पिता के विना उन व्यक्तियों के इन नामों का उपलब्ध 
होना यह प्रमाणित करता है, कि व्यक्तियों के शरीर माता-पिता के विना 
उत्पन्न होने के कारण अयोनिज' थे | सर्गादिकाल में परमात्मा की प्र रणा से 
नाम-संकेत किये गये, यह सूत्रकार ने 'संज्ञाकर्म त्वस्मद्विशिष्टानां लिज्भम्‌' 
[२।११८] सूत्र द्वारा अभिव्यक्त किया है ॥5॥ 

इसी भावना को चौथे हेतु द्वारा सुत्रकार ने प्रस्तुत किया- 

संज्ञाया आदित्वात्‌' ।६॥ ( १७८) 

[संज्ञाया:] संज्ञा-नाम के [आदित्वात्‌] पहले होने के कारण (ज्ञात होता 
है, उन नामों वाले व्यक्तियों के शरीर अश्रयोनिज थे ) । 

माता-पिता बनने से पहले उन व्यक्तियों के अपने-अपने नाम थे | जब 
उनके नाम माता-पिता के विना होसके थे, तब उनके शरीर माता-पिता के विना 
होने के कारण 'अयोनिज' थे, इसमें सन्देह नहीं ॥६॥ 

प्रसंग का निगमन करते हुए सूत्रकार ने कहा-- 

सन्त्ययोनिजा: ॥१०॥ (१७९६) 

[सन्ति] हैं, अथवा होते हैं [अ्रयोनिजाः] अ्योनिज देह । 

उक्त हेतुओं के आ्राधार पर यह निर्बाध प्रमाणित होजाता है, कि श्रयोनिज 
शरीर होते हैं। सब प्रकार के शरीरों का विवरण गत सूत्र में देदिया गया है। 
ये शरीर आत्माओ्ं के सुख-दुःख आदि भोगों के आयतन तथा विविध चेष्टा 
एवं इन्द्रियों के श्राश्नय माने गये हैं । श्रात्माओं को ऐहिक सुख-दुःखादि की प्राप्ति 
शरीरों के विना नहीं होती ॥१०॥ 

प्रकरण का उपसंहार होनें पर प्रकृत अर्थ की अधिक दुढता के लिये सूत्रकार 
ने वेद व वैदिक प्रमाणों का संकेत किया-- 


२. सूत्र नहों है, श्र० प्रा० । 'सन्त्ययोनिजा वेदलिज्ञाच्चेति! एक सूत्र है, 
चन्द्रा ० । 
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वेदलिज्भाच्च' ॥११॥ (१५०) 

[विदलिड्भधात्‌ | वेद-प्रमाण से [च] और (अथवा भी) । 

सूत्र के वेदलिज्भ' पद का समास दो प्रकार संभव है, एक-वेदरूप लिज्भ 
अर्थात्‌ प्रमाण, तथा दूसरा-वेदमूलक लिज्जू-प्रमाण ब्राह्मणाद्ि ग्रन्थ । तात्पर्य 
हुआ-वेद तथा वेदमूलक अन्य वैदिक साहित्य 'अयोनिज' शरीरों के होने में प्रमाण 
हैं। ऋग्वेद [१ ०८२।३] में श्राता है-जो हमारा पालक और उत्पादक है; न 
केवल हमारा, प्रत्युत जो समस्त विश्व का विधाता और प्राणियों के कर्मो का 
ज्ञाता है । जो एकमात्र अ्ग्नि-वायु आदि देवों के नामों का धाता-स्थापयिता है; 
उस परमेश्वर के विषय में साधारण श्रज्ञानी जन प्रश्न किया करते हैं कि पर- 
मेश्वर कौन है ? उस परमेश्वर के अन्‍्तर्यामी प्रेरयिता रहते ही आपस नामक 
प्रकृतिरूप मूलतत्त्व जगदुत्पत्ति के लिये गर्भधारण करते हैं; जहां समस्त देव 
संगत ही अभिव्यक्त होते हैं। उस परमेइवर के अन्तर्गत यह समस्त विश्व 
अपित है, विद्यमान रहता है'। इसी आधार पर मनु के सर्गे-प्रसंगविषयक 
इलोक [१।८-६,२१] द्रष्टव्य हैं ।* 

इति श्रीपूर्ण सहतनुजेन तोफादेवीगर्भजेन, बलिया-मण्डलान्त्गत- 
'छाता' वासिश्रीकाशीनाथशास्त्रि-पादाब्जसेवालब्धविद्योदयेन, 
बुलन्दशहर-मण्डलान्तगंत-बनैल-ग्रामवास्तव्येन, विद्यावाच- 
स्पतिना उदयवीरशास्त्रिणा समुन्नीते। वैशेषिकसृत्राणां 
“विद्योदय भाष्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयमाह्िकम्‌ । 
समाप्तरचतुर्थोड्ध्याय: । 


१. सूत्र नहीं है, अ० प्रा० । 

२. ऋग्वेद के द्रष्टव्य श्रन्य स्थल-१ ०८२॥५-७॥१०१३०१५-६।॥। समस्त वेदों 
के पुरुषसूक्ष-ऋ० १०१६०॥ यजु० ३१॥ साम० ६१७॥प्रथबे ० १६।६॥ 

३. दि०८।१२।७० को यहां तक ग्रन्य पुरा किया, यमुना तटबर्त्तो गंगूवाला 
(पांवटा के समीप हिमाचल प्रदेशीय) नामक निजसम्बन्धि-प्राम में । 


अ्रथ पञचमाध्याये प्रथमान्हिकम्‌ 


गत अध्याय में द्रव्य-परीक्षा संपन्‍न हुई। प्रस्तुत श्रध्याय में कर्म-परीक्षा 
प्रारम्भ कीजाती है। यद्यपि द्रव्य-परीक्षा के अनन्तर गुण-परीक्षा का आरम्भ 
आवश्यक था; पर कर्म के शरीरोत्पत्तिमुलक होने तथा अल्प परीक्ष्य होने के 
कारण सृत्रकार ने क्रम की उपेक्षा कर प्रस्तुत अध्याय में कमं-परीक्षा का प्रारम्भ 
किया । कर्म में प्रथम उत्क्षेपण की विविधरूप में परीक्षा प्रारम्भ करने की भावना 
से सूत्रकार ने बताया-- 

आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां हस्ते कमें ॥ १॥॥ (१८१) 

[आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्याम्‌ | आत्मा का संयोग (हाथ के साथ) और आत्म- 
गत प्रयत्न से [हस्ते | हाथ में [कर्म ] कर्म (उत्पन्न होता है) । 

कर्म-क्रिया या चेष्टा शरीर में होती है । यह कैसे होजाती है ? सूत्रकार ने 
बताया, पहले आत्मा में कर्म करनेकी इच्छा पैदा होती है'। सूत्रकार ने यहां 
इच्छा का उल्लेख नहीं किया; क्योंकि इच्छा कर्मानुकूल प्रयत्न को उत्पन्त कर 
चरितार्थ होजाती है, प्रयत्न कर्म की उत्पत्ति में साक्षात्‌ कारण होता है, उसका 
उल्लेख कियागया। प्रयत्नवाले श्रात्मा का हाथ के साथ संयोग, हाथ में कर्म का 
उत्पादक होता है 

यहां कम का समवायिकारण हाथ है, प्रयत्ससमवेत आत्मा का हाथ के साथ 
संयोग कर्म का असमवायिकारण है। प्रयत्त आदि अन्य समस्त साधन निमित्त- 
कारण हैं। हाथ में क्रिया होने का अर्थ है-हाथ ऊपर को उठता है। यह 'उत्क्षेपण' 
कर्म है । जब व्यक्ति ओखली में हवनसामग्री अथवा मसाला अथवा धान आदि 
डालकर उसे मूसल जे कूटना प्रारम्भ करता है, तब यह स्थिति सन्‍्मुख होती 
है ॥१॥ 

उसीको लक्ष्यकर सूत्रकार ने कहा-- 
१-श्राचार्यों ने कहा है-- 

आत्मजन्या भवेदिच्छा इच्छाजन्या भवेत्कृतिः। 
कृतिजन्या भवेच्चेष्टा तज्जन्येव क्रिया भवेत्‌ ॥ 
'कृति' प्रयत्न का नाम है, उसीसे चेष्टा व क्रिया होती है । 
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तथाहस्तसंयोगाच्च' मुसले कर्म ॥२॥ (१८२) 

[तथा ] वैसे [हस्तसंयोगात्‌ | हाथ के संयोग से (अर्थात्‌ प्रयत्नवदात्मसंयुक्त 
हाथ के संयोग से-मूसल के साथ) [च] और अथवा भी [मुसले] मूसल में 
[कर्म ] उत्क्षेपण कर्म (उत्पन्न होजाता है) । 

प्रयत्नयुक्त आत्मा के संयोग से हाथ में उत्क्षेपण कर्म (क्रिया) हुआ। ऐसे 
हाथ का मूसल के साथ संयोग है; तब हाथ के साथ मूसल में उत्क्षेपण क्रिया 
हुई, हाथ जैसे ऊपर उठा, उसमें पकड़ा हुआ मूसल भी ऊपर उठता गया । मूसल 
में हुई क्रिया में मूसलक्रिया का समवायिकारण है; वैसे हाथ के साथ मूसल का 
संयोग क्रिया का असमवायिकारण है; प्रयत्न आदि अन्य साधन निमित्तकारण 
हैं। 'प्रयत्न द्वारा हाथ से मूसल उठायाजाता है' इस एक वाक्य में यह सम्पूर्ण अर्थ 
आजाता है ॥२॥ 

हाथ के अनुसार मूसल जितना ऊपर उठाया जासकता है, उतना उठाकर 
प्रयत्नपूर्वक हाथ से मूसल में अ्रवक्षेपण कर्म द्वारा ओखली में तीत्र अ्रभिघात किया 
जाता है। तब कभी हाथ का संयोग रहने पर भी विना प्रयत्न के मूसल में. उत्क्षे-- 
पण कर्म होजाता है, वह सूत्रकार ने बताया-- 

अभिषातजे मुसलादौ कमंणि व्यति रेकादका रणम्‌ 
हस्तसंयोग: ॥३॥ (१5३) 

[अभिघातजे] अभिघात से उत्पन्न [मुसलादौ] मूसल आदि में हुए 
[कर्ंणि] कर्म में [व्यतिरेकात्‌ ] श्रभाव से (प्रयत्न के) [भ्रकारणम्‌] कारण 
नहीं होता [हस्तसंयोगः | हाथ का संयोग (मूसल के साथ) । 

जब अवक्षेपण कम युक्त मूसल का ओखली में तीत्र गति से अभिघात होता 
है, उस समय उस अभिषात [तीजत्र धक्के | से मूसल में उत्क्षेपण कम होजाता है। 
यद्यपि मूसल के साथ हाथ का संयोग बना रहता है, केवल इसलिये कि वह इधर- 
उधर गिर न जाय, अथवा तिरछा न होजाय; परन्तु प्रयत्न के अभाव से वह हस्त- 
मुसल संयोग मूसल में उत्क्षेपण कर्म का कारण नहीं होता । वह उत्क्ष पण अभि- 
घातजन्य है । मूसल उस उत्क्षेपण में समवायिकारण है; मूसल का ओखली के 
साथ अभिघातरूप संयोग असमवायिकारण । मूसल में यह उत्क्ष पण कर्म हाथ 
की चेष्टा व आत्मप्रयत्न के विना होता है ॥३॥ 

मूसल में अभिघातज उत्क्षेपण कर्म होने पर उससे संयुक्त हाथ में भी उत्क्षे- 


१--सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 'तथा मुसलकर्म हस्तसंयोगाच्च॑,' चन्द्रा०। 
२--मुसलकर्मंणि! भ्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
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पण कर्म होजाता है, उसमें श्रात्मसंयोग कारण नहीं है, सूत्रकार ने वबताया-- 
तथात्मसंयोगो हस्तकर्मणि' ॥४॥ (१८४) 
[तथा] वैसे (व्यतिरेक हेतु से) [आत्मसंयोग:] झ्रात्मा का संयोग (हाथ के 
साथ) [हस्तकर्मणि] हाथ के उत्क्षेपण कर्म में (कारण नहीं होता ) । 
जब अभिषघात के कारण मूसल ऊपर को उछलता है, तब उससे संयुक्त हाथ 
उसके साथ ऊपर उछलजाता है । उससमय हाथ के साथ आत्मा का संयोग होने पर 
भी उस उछाल के लिये प्रयत्न न होने के कारण वह संयोग उस उत्क्षेपण कर्म में 
कारण नहीं होता । तथा” पद गतसूत्र के व्यतिरेकात्‌ अकारणम्‌' पदों का अति- 
देश करता है। उन पदों का इस सूत्र में उपयोग करना चाहिये ॥४॥ 
विना प्रयत्न के हाथ में कर्म कैसे होजाता है ? सूत्रकार ने बताया -- 
अभिषाता न्मुसलसंयोगाद्धस्ते कर्म ॥५॥॥ (१८५) 
[अभिषघातात्‌ ] अ्रभिघात से [मुसलसंयोगात्‌ ] मूसल के साथ हाथ का संयोग 
होने के कारण [हस्ते ] हाथ में [कर्म ] उत्क्षेपण कर्म होजाता है । 
जब मूसल का अभिघात झ्रोखली में होता है, उस अभिषघात से मूसल उछल 
जाता है, मूसल से संयुक्त हाथ भी मूसल के साथ उछल जाता है । इस उत्क्षेपण 
कर्म का समवायिकरण हाथ तथा असमवायिकारण हस्तमुसलसंयोग है। अन्य सब 
संभावित साधन अभिषघात ग्रुरुत्व आदि निमित्तकारण हैं ॥५॥। 
उछलते समय मूसल के साथ हाथ का संयोग रहने पर न केवल हाथ उछल 
जाता है, प्रत्युत कभी सारा शरीर दहलजाता श्रौर कंपकंपा जाता है । सूत्रकार ने 
उसका कारण बताया-- 
आ्रात्मकर्म हस्तसंयोगाच्च ॥॥६॥ (१८६ ) 
[आत्मकमं ] आत्मा-देह में कर्म [हस्तसंयोगात्‌ | हाथ के संयोग से (होता 
है) [च] तथा । 
मूसल के साथ एकदम जब हाथ उछलता है, तब हाथ के साथ देह का संयोग 
, होने से देह कंपकंपाजाता है। सूत्र में यहां आत्मा” पद का प्रयोग चेष्टा के 


१.. हस्तमुसलकमंणि' चन्द्रा० । 

२. “मुसलाभिघतताच्च मुसल' श्र० प्रा० । ““घातात्तु सुसल०! चन्द्रा० । 

हे. तथा आत्मकर्म भ्र० प्रा०। 'तथात्सकर्म! चन्द्रा० । 

४. कोष में प्रात्मा' पद के श्रर्थ बताये हैं---'आत्मा यत्नो घ॒तिबंद्धिः स्वभावो 
ब्रह्म वष्म च' बष्म पद देह का पर्याय है । 
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आश्रय देह के लिये हुआ है। वेगयुक्त मूसल के साथ हाथ का संयोग होने से हाथ 
में तथा हाथ से संयुक्त अश्रन्य देहावयवों में क्रिया उत्पन्न होजाती है । जब ऐसे 
अवसरों पर देहावयव तथा देह में जो क्रिया होती है, उसका समवायिकारण वह 
देहावयव अ्रथवा देह है; परन्तु असमवायिकारण विभिन्‍न स्थलों पर प्रथक्‌- 
पुथक्‌ होते हैं । जहां हाथ आदि देहावयवों में प्रयत्नपूर्वक क्रिया होती है, वहां 
प्रयत्नवदात्महस्तसंयोग असमवायिकारण है; जहां प्रयत्न के अ्रभाव में देगयुक्त 
मुसलादि द्रव्य के साथ हाथ का संयोग होने से हाथ में क्रिया होती है वहां वे गवद 
द्रव्य (मुसलादि )-हस्तसंयोग अ्रसमवायिकारण रहता है। अन्य सब साधन वेग, 
गुरुत्व आदि निमित्तकारण ॥६॥ 

जब प्रयत्नवदात्मसंयुक्त हाथ का संयोग मूसल आदि के साथ नहीं रहता, 
तब उत्क्षिप्त मुसल आदि में गुरुत्व के कारण पतन अथवा अरवक्षेपण क्रिया 
उत्पन्न होजाती है, सूत्रकार ने बताया-- 


संयोगाभावे गुरुत्वात्पतनम्‌ ॥9॥ (१८७) 


[संयोगाभावे ] संयोग के न होने पर [गुरुत्वात्‌ ] ग्रुरु होने से (द्रव्य के ) 
[पतनम्‌ ] पतन होजाता है (वह द्रव्य नीचे गिरजाता है) । 

जब अभिघधात आदि के कारण ऊपर उछलते हुए मूसल के साथ प्रयत्न- 
वदात्मसंथुक्त हाथ का संयोग नहीं रहता, तब उस संयोग के अभाव में मुसल झ्रादि 
गुरु द्रव्य नीचे गिरजाता है । मूसल के इस पतन अथवा अवक्षेपण कर्म में सम- 
वायिकारण मूसल और असमवायिकारण गुरुत्व रहता है। 


सूत्र में 'संयोगाभाव' पद से पतन के किसी भी प्रतिबन्धक का अभाव अपे- 
क्षित है। पेड़ पर जब फल लगा रहता है, पेड़ के डंडल के साथ उसका संयोग 
फल के पतन का प्रतिबन्धक रहता है। आकाश में पक्षियों के अथवा वायुयान 
आदि के उड़ते रहने पर विधारक प्रयत्न उनके पतन का प्रतिबन्धक है । जब 
धनुष से बाण, बन्दूक आदि से गोली को छोड़ाजाता है, श्रथवा हाथ से बलपूर्वक 
पत्थर गेंद, आदि फेंका जाता है, तब उत्क्षिप्त अथवा प्रक्षिप्त द्रव्य में वेगाख्य 
संस्कार उसके पतन का प्रतिबन्धक रहता है। उतक्तप्रकार के स्थलों में जब संयो- 
गादिरूप प्रतिबन्धक का अभाव होता है, तब वे द्रव्य ग्ुरुत्व के कारण नीचे गिर- 
जाते हैं। द्रव्य की इस पतनक्रिया का समवायिकारण पतित द्रव्य, एवं अ्रसमवायि- 
कारण द्रव्य का गुरुत्व होता है ॥॥७॥ 


शिष्य जिज्ञासा करता है, प्रतिबन्धक के न रहने पर द्रव्य नीचे क्‍यों आता है, 
ऊपर या इधर-उधर क्यों नहीं चलाजाता ? आचार्य सूत्रकार ने समफाया-- 


१८० वशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 
नोदनविशेषाभावाल्नोध्व॑ न तियेग्गमनम्‌ ॥८5॥॥ (१८८) 
[नोदनविशेषाभावात्‌ | नोदनविशेष के न होने से [न] नहीं [ऊरध्व॑म्‌ | 
ऊपर को, [न] नहीं [तियंक्‌] इधर-उधर को, [गमनम्‌ ] गमन-क्रियां । 
नोदन विशेष के न होने से ग्रुरुवव्य ऊपर या इधर-उधर को न जाकर नीचे 
पृथ्वी की ओोर श्राता है। यह पृथ्वी के आकर्षण के कारण है। इस आकषंण का 
: प्रतियोगी 'नोदन' है। नोदन विशेष का तात्पयं है- प्रेरणाविशेष । 'प्रेरणा' का 
धातवर्थ-'प्रकृष्ट गतिविशेष' है। जब किसी द्रव्य को ऊपर-नीचे या इधर-उधर 
फेंकाजाता है, तब वस्तुतः उस द्रव्य को प्रयत्न एवं शक्तिपूर्वक प्रेरित कियाजाता 
है; उस द्रव्य में 'प्रेरणा' [उत्कृष्ट गतिविशेष | को उत्पन्न कर दियाजाता है। 
वह पृथिवी के श्राकर्षण का तिरस्कार करके प्रेरयिता द्वारा जिधर को प्रेरित 
कियाजाता है, उधर को गति करता है । जहां यह नोदन-प्रेरणाविशेष नहीं है, 
वहां ऊपर या इधर-उधर जाने का प्रइन नहीं उठता । जिस शक्ति-मान से द्रव्य 
में प्रेरणा दीगई, उसके पूरा होजाने पर प्रेरणा-हीन द्रव्य पृथिवी के आकर्षण के 
' अनुसार--पंख-कटे पक्षी के समान--वहां आगिरता है । इस रूप में 'नोदनविशेष' 
आकर्षण का प्रतियोगी और पतन का प्रतिबन्धक समभना चाहिये ॥८॥ 
नोदनविश्वेष कैसे होता है, सूत्रकार ने बताया-- 
प्रयत्नविशेषान्नोदन विशेष: ॥६॥। (१८६) 
[प्रयत्नविशेषात्‌ | प्रयत्नविशेष से [नोदनविशेष:] नोदनविशेष (उत्पन्न 


कियाजाता है) । 
प्रयत्न पूर्वक उम्रशक्ति-मान से उत्क्षेप्य द्रव्य में जो तीत्रगति-रूप क्रियाविशेष 
उत्पन्न कियाजाता है, उसीका नाम नोदनविशेष है ॥८॥ 
इसका फल सूत्रकार ने बताया-- 
नोदनविशेषादुदसनविशेषः ॥ १९ ०॥। (१६० ) 

[नोदनविशेषात्‌ | नोदन विशेष से [उदसनविशेष:] उदसन विशेष (हो 
जाता है) । 

“उदसन' का भश्रर्थ है-दूर फेंकाजाना । किसी द्रव्य में तीत्र गति उत्पन्न कर 
दिये जाने से वह दूर फेंकाजाता है । उस नोदनविशेष के अ्रनुसार वह द्रव्य दूर देश 
में पहुंचजाता है । यह ध्यान रखना चाहिये, जबतक उसमें नोदन है, वह ऊपर व 
इधर-उधर चलतारहता है। उसके समाप्त होते ही पूर्व-गति रुद्ध होकर वह 
पतनोन्मुख होजाता है। पतन का प्रतिबन्धक अ्रथवा श्राकषंण का प्रतियोगी 
नोदनविश्येष तब“नहीं रहता । पेड़ पर चढ़ा अ्रथवा कोठे के किनारे पर खड़ा व्यक्ति 
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पैर फिसल जाने से जब नीचे गिरता है, तब उस प्रकार के प्रयत्नविशेष का भ्रभाव 
होने के कारण वह ऊपर या इधर-उधर गति नहीं करपाता, सीधा नीचे आता है। 
आधार के विना वहां गत्मा द्वारा प्रयत्न कियाजाना संभव नहीं होता ॥१०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि ऊध्वे-तियंग्गमन झ्रादि में नोदन विशेष ' 
निमित्त है, तो स्तनपायी शिशु ऊपर को या इधर-उधर को हाथ-पैर फेंकता रहता : 
है, वहां कैसे होगा ? नोदन तो वहां नहीं है, आचार्य सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा 
स्पष्ट किया-- 

हस्तकर्मणा दारककमं व्याख्यातम्‌ ॥११॥| (१६१) 

[हस्तकर्मणा] हाथ की क्रिया से [दारककर्म ] दारक की क्रिया का [व्याख्या- 
तम्‌ | व्याख्यान समझ लेना चाहिये। 

यह आवश्यक नहीं है, कि ऊपर या इधर-उधर को गति करना 'नोदन' से ही 
हो । प्रयत्नवदात्मसंयोश से भी ऊध्वे-तियंग्गति होती है | पत्थर आदि फेंकते समय 
जो वेग से ऊपर को हाथ उठाया जाता है, उस क्रिया में प्रयत्नवदात्म-हस्त संयोग 
कारण है। हाथ में ऐसी क्रिया उत्पन्न होने की प्रक्रिया का वर्णन सुत्र कार ने 
प्रस्तुत आ्रात्विक के प्रथम सूत्र से किया है, उसीका यहां भ्रतिदेशहै । यहां यह विवेक 
समभना चाहिये, चेतनसंयुक्त देहादि की ऊध्वे-तियंक्‌ क्रियाओ्रों में प्रयत्नवदात्म- 
: संयोग निमित्त रहता है; तथा अन्य पाषाणादि द्र॒व्यों के उदसन में 'नोदन' कारण 
होता है । इसप्रकार यह स्पष्ट होजाता है, कि जैसे मूसल को उठाते समय अथवा 
पाषाणखण्ड आदि को फेंकते समय हाथ में उत्क्षेपण-कर्म का भ्रसमवायिकारण 
प्रयत्नवदात्म-हस्तसंयोग है; वैसे ही स्तनपायी शिशु के अद्भचालन कर्म में प्रयत्व- 
वदात्म-देहसंयोग असमवायिकारण है । 

शंकर मिश्र आदि व्याख्याकारों ने क्रिया को पुण्य-पाप का हेतु कल्पना कर 
बालक की करचरणादिचालन क्रिया को पुण्य-पाप के फल हिताहितप्राप्ति की 
जनक न मानकर सूत्र की व्याख्या की है। परन्तु ऐसी व्याख्या उत्प्रकरण व उत्सूत्र 
है । यहां क्रियाजन्य पुण्य-पाप का अथवा पुण्य-पाप की जनक क्रिया का कोई प्रसंग 


नहीं । सूत्रकार केवल प्रयत्नजन्य एवं अ्रप्र यत्नजन्य क्रिया की स्थिति को स्पष्ट 
करना चाहता है। इसके अतिरिक्त यह आवश्यक नहीं, कि केवल शिशु-द्वारा की 


गई क्रिया पुण्यापुण्य का हेतु नहीं होती; प्रत्युत बड़ी आ्ायुवाले व्यक्तियों की अनेक ; 
क्रिया ऐसी होती हैं, जो पुण्यापुण्य की जनक नहीं, फिर सूत्रकार सूत्र में 'दारक' 
का निर्देश क्‍यों करता । । 

चन्द्रकान्त भट्टाचार्य आदि व्याख्याकारों ने शिशु के करचरणादि अडग- . 
चालन कर्म को झाभ्यन्तर वेगयुक्त वायु के संयोग से होना माना है। ऐसा व्या- 


श्षर वेशेषिकदर्शन म्‌ [प्रथम 


ख्यान युक्त नहीं है। यद्यपि वायुजन्य रोग के कारण वृद्धावस्था आदि में प्रयत्न न 
होने पर भी करादि अंगचालन व्यक्तियों का देखा जाता है; पर शिशु के उक्त 
प्रकार के करचरणादि अ्रद्भचालन में किसी वायु-रोग की संभावना नहीं कीजा- 
सकती । वह श्रावश्यक इच्छा-प्रयत्न आदि निमित्तों से होता है । 
यद्यपि कतिपय अवस्थाओं में देहादि-क्रिया प्रयत्त के विना होती देखीजाती 
है; सूत्र कार ने आगे स्वयं उनका उल्लेख किया है। पर नीरोग शिशुदेह में अज्भ- 
चालनादि क्रिया प्रयत्नपूर्वक होती है, वायु आदि से नहीं। चाहे वह क्रीडारूप 
हो, अथवा अ्रन्यं प्रकार की हो ॥११॥ 
जो क्रिया प्रयत्नपूर्वक नहीं होतीं, उनका एक उदाहरण सूत्रकार ने इसप्रका र 
दिया-- 
तथा दग्धस्य विस्फोटने' ॥8२॥ (१६२) 
[तथा] वैसे [दग्घस्य ] जले हुए का [विस्फोटने ] फफोला पड़जाने में । 
अग्नि से जलकर फफोला पड़ते हुए उस देहाजु में जो क्रिया होती है, उसमें 
प्र यत्नवदात्मसंयोग असमवायिकारण नहीं होता; वह क्रिया प्रयत्नपूर्वक नहीं है । 
उसमें समवायिकारण वह देहाड्भ है, जहां फफोला पड़ा है; उस अंग के साथ 
अग्नि-संयोग श्रसमवायिकारण है । प्रयत्न नोदनादि कोई कारण नहीं ॥१२॥ 
सूत्रकार ने अन्य स्थल ऐसे ही उदाहरण का बताया-- 
यत्नाभावे प्रसुप्तस्य' चलनम्‌ ॥१३॥ (१६३) 
[यत्नाभावे] यत्न के न होने पर [ प्रसुप्तस्य ] गहरे सोये हुए का [चलनम्‌ ] 
चलना (उठकर चलदेना ) । 
संसार में विरल पुरुषों को यह एक प्रबल वायुरोग देखा जाता है, कि वे गहरी 
नींद में सोते रहते ही उठकर चल पड़ते हैं, उसी दशा में अनेक प्रकार के अ्रव्य- 
वस्थित कार्य कर बैठते हैं, चोट-फेंट खाजाते हैं, फिर अपनी जगह आकर उसी 
प्रकार शय्या आदि पर लेट जाते हैं। उन्हें अपनी हरकतों-चेष्टाओं का किसी 
प्रकार का कोई ज्ञान नहीं होता । प्रातः जगने पर वे यही समभते हैं, कि हम निर- 
न्तर अपनी शय्या पर सोते रहे हैं ।' सोते हुए करवट श्रादि लेना या हाथ-पैर आदि 


१. सूत्र नहीं है, ऋ्र० प्रा० । 'विस्फोटनम्‌! चन्द्रा० । 

२. प्रयत्नाभावे गुरुत्वात्‌ सुप्तस्यथ पतनस्‌” अ्र० प्रा०। चन्द्रा० । 

३. श्रपने परम सुहृद्‌ प॑० रामगोपाल शास्त्री को इस रोग से ग्रस्त देखा है। . 
इस रोग का नाम 'सोम्नेम्ब्यूलिज्म -- 5079॥0 णांआ, है । इस विषय 
में व्यक्तिगतरूप से ज्ञास्त्रीजी द्वाराजो जानकारी प्राप्त हुई, उसका 
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सारांश इसप्रकार है-- 


यह रोग श्ञास्त्रीजी को लगभग १० वर्ष तक रहा। रोग की स्थिति में होने- 
वाली अनेक घटनाओ्रों को लाहोर रहते मैं स्वयं देखता रहा हूं। उन 
दिनों शास्त्रीजी औ्रर में एक हो संस्था में श्रध्यापन-कार्य करते थे। 
कतिपय विशिष्ट घटनाओं को शास्त्रीजी ने स्वयं बताया-- 
क-कई वार रात को नंगे पांव सर कर आता था। प्रातःकाल बिस्तर की 
चादर कीचड़-मिट्टी से भरी होती थी, पर इसका मुझे कुछ पता नहीं 
लगता था। 
ख-एक वार भारतीय हिन्दु शुद्धि सभा की श्ागरा में मोटिंग के श्रतन्तर 
महात्मा नारायण स्वामी जी के साथ लाहौर को लौट रहा था। इन्दर 
क्लास के डिब्बे में यात्रा करते हुए, रात को उठकर चलती गाड़ी का 
दरवाजा खोल दिया, और नीचे उतरने को ही था, कि महात्मा नारायण 
स्वामीजी ने मुझे पकड़ लिया, और कहा--यह क्‍या कर रहे हो ? 
तत्काल मैं जागपड़ा। 
ग-एक वार जेजों नामक नगर में पं० गिरिधर शर्मा जी के साथ शास्त्राथ 
करने के लिये लाहौर से गया था। श्री हंसराज जी, डी० ए० बी० 
कालिज, संस्कृत विभाग के पुस्तकालयाध्यक्ष मेरे साथ थे। शास्त्रार्थ का 
विषय सृतकश्षाद्ध था। एक मन्त्र का भाव समझ नहीं ञ्रा रहा था; 
यही सोचते-विचारते सोगया । रात्रि को दो बजे के लगभग मैंने लेम्प 
जलाया, मन्त्र का श्र्थ विचारा, और हंसराज जी को उठाकर उन्हें 
बताया, मन्त्र का यह अर्थ ठीक प्रतीत होता है । उन्होंने कहा--हां ठीक 
ही है। 
प्रातःकाल उठकर फिर सन्‍्त्र पर विचार करने लगा। हंसराज जी ने कहा- 
जो श्रर्थ आपने रात में मुझे बताया था, वही ठीक है। मैंने उनसे वह 
अर्थ पूछा, उनके बताने पर मैंने उसे ठीक समक्ता। रात की घटना का 
ज्ञान मुझे उनके बताने पर हुआ । 
इस रोग की चिकित्सा के लिये साबरमती श्राश्रम में महात्मा गान्धी से 
मिलने पर उन्होंने प्रतिदिन बस्तिक्रिया [ श्रनीमा ] करने को कहा। बड़ौदा 
में जुम्मा दादा व्यायाम शाला के श्रध्यक्ष ने पेट के कुछ व्यायाम बताये। 
श्रन्य श्रनेक वेद्य, डॉक्टर, हकीस आ्रादि किसीकी चिकित्सा से कोई 
लाभ न हुआ। श्रन्त में राज्नि को भोजन करना छोड़ दिया। निरन्तर 
१६ वर्ष तक रात्रि को भोजन नहीं किया । जब से भोजन छोड़ा, रोग 
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का हिलना इस सूत्र का उदाहरण मानाजाना युक्त नहीं; क्योंकि करवट आदि 
शारीरिक क्रियाओ्रों में प्रयत्त रहता है, यह अनुभव से जाना जाता है। इसलिये 
प्रसुप्त श्रवस्था की किसी प्रकार की शारीरिक क्रिया का रोगमूलक वायु-संयोग 
असमवायिकारण समभना चाहिये। मू््छावस्था में भी शारीरिक क्रियाओं में 
प्रयत्न कारण रहीं रहता। मूर्च्छा के विभिन्‍न निमित्तों के अनुसार कारण की 
उद्भावना कीजासकती है ॥१३॥ 
शरीर के अन्यत्र भी प्रयत्न विना कमे होजाता है, सूत्रकार ने बताया-- 
तृ्णे' कर्म वायुसंयोगात्‌ ॥१४॥ (१६४) 
[तृणे] तिनके में [कर्म] कर्म (होता है), [वायुसंयोगात्‌| वायु के 
संयोग से । 
सूत्र में 'तृण” पद वायु द्वारा गति करने वाले श्रन्य सभी पदार्थों का उप- 
लक्षण है । बादलों का इधर-उधर घूमना, पत्ते लता वनस्पति आदि का हिलना, 
वृक्षों का जड़ से उखड़ जाना आदि क्रिया वायुसंयोग से होती हैं। जिनमें ये क्रिया 
होती हैं, वे द्रव्य क्रिया के समवायिकारण, तथा उनके साथ वायु का संयोग 
. असमवायिकारण हैं । अन्य सब साधन निमित्तकारण ॥१४॥ 
कुछ कर्म ऐसे होते हैं, जहां न प्रयत्न कारण है, न अन्य बाह्य पदार्थ । सुत्र- 
कार ने बताया-- 
मणिगमन सूच्यभिसपंणमित्यदृष्टकारणकम्‌' ॥ १५॥ (१६५ ) 
[मणिगमनम्‌ | मणि का चलना [सूच्यभिसपंणम्‌] सुई का सरकना [इति] 
यह, ऐसा कम [अश्रदृष्टकारणकम्‌ ] अदृष्ट कारण से होता है। 
चुम्बक मणि का सामना लौह धातु के साथ होजाने पर लौह घातु में गति 
उत्पन्न कर देता है। इस गति में कोई प्रयत्न निमित्त नहीं है। सुई श्रादि आयस 
पदार्थ अयस्कान्त मणि का सामीपष्य होने पर उधर सरक जाते हैं, मणि से जाकर 
चिपक जाते हैं । इन पदार्थों में यह गति अदृष्टकारित है। गतिभान पदार्थ उस 
गति का समवायिकारण है, और अदृष्ट श्रसमवायिकारण । हे 


का कभी प्रकोप नहीं हुआ। श्रब रात्रि को भोजन करने पर भी रोग 
नहीं है । 

१. 'तृणकर्म! चन्द्रा०। 

२. &्त्यदृष्टकारितानि” श्र० प्रा०। चन्द्रा०। 
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यहां श्रदृष्ट क्या है, विचारणीय है । वस्तुतः परमेश्वर की रचनाव्यवस्था के 
श्रनुसार उन पदार्थों में विशिष्ट आकषंणशक्ति का निहित होता '“अदृष्ट' पद- 
वाच्य है। पदार्थों की विशिष्ट रचना ईश्वरीय व्यवस्था के अधीन है। यद्यपि 
शास्त्र में अदृष्ट' पद जीवात्मकृत धर्म-अधर्म के लिये परिभाषित .है; परन्तु 
उसका यह तात्पयं नहीं, कि उस पद का धातु के अनुरूप अन्य अर्थ कहीं भी 
अभिमत न माना जाय | पदार्थों में जो विशिष्ट शक्तियां निहित हैं, उनके कारण 
व रचनाओं की प्रक्रिया को समभना मानव-क्षमता के बाहर की बात है। 
यद्यपि पदार्थ-तत्त्व की पर्याप्त गहराई तक मानव पहुंचा है; पर वह अनन्त 
विश्व का विचार करते हुए सर्वथा नगण्य है । इसीलिये 'अदृष्ट' पद से उस स्थिति 
का अभिलापन उपयुक्त है ॥१५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जब बन्दूक से गोली व धनुष से बाण छोड़े जाते 
हैं, अथवा हाथ से गेंद या पत्थर फेंके जाते हैं; तब से उनके लक्ष्य पर लगने व 
भूमिपर गिर जाने तक केवल एक कर्म मानाजाना चाहिये या अनेक ? आचार्य 
सूत्रकार ने समाधान किया- 

इषावयुगपत्‌ संथोगविशेषा: कर्मान्यत्वेहेतु: ॥१६॥ (१६६) 

[इषौ] बाण में [अयुगपत्‌] क्रमशः होनेवाले [संयोगविशेषाः | संयोगविशेष 
[कर्मान्यत्वे ] कर्मों के भिन्‍न होने में [हेतु:] बोधक-कारण है। 

जब धनुष्‌ से बाण छूटता है, तब बाण में समवेत गतिरूप कर्म बाण का एक 
देश से विभाग कर अन्य देश के साथ संयोग करता है। जंसे ही बाण में पहले 
क्षण में कर्म उत्पन्न होता है, दूसरे क्षण में वह पूर्व देश से बाण का विभाग 
उत्पन्न कर देता है, वह विभाग तीसरे क्षण में पूवंदेश के साथ संयोग का नाश 
करता है। चौथे क्षण में बाण का उत्तर-देश के साथ संयोग होजाता है। यह्‌ 
संयोग यद्यपि कर्म जन्य है; पर यही संयोग पांचवें क्षण में उस कर्म का नाश कर 
देता है। परन्तु बाण में आद्य-कर्म से जो वेग' नामक संस्कार उत्पन्न होचुका है, 
वह अ्रभी बाण में समवेत है; वह पहला कर्म नाश होजाने पर अन्य कम उत्पन्न 
कर देता है। फिर पहले के समान प्रक्रिया चल पड़ती है। अन्तिम उत्तर देश-संयोग 
अन्तिम कर्म और वेग का नाश करदेता है। इसप्रकार प्रदेशान्तरों में विभिन्‍न 
संयोगों का होना, कर्मो के नाना होने में प्रमाण है ॥१६॥। 

शिष्य जिज्ञासा करता है; पजञ्चम क्षण में कर्म के नाश होजाने पर फिर 
कर्म कैसे उत्पन्न होजाता है ? क्योंकि बाण क़्ियाद्वारा बहुत दूर जाकर 
गिरता है। सूत्रकार ने बताया-- 


१८६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


नोदनादाद्य मिषो: कम तत्कमंकारिताच्च संस्कारादृत्तरं 
तथोत्तरमुत्तरं च १७॥ (१६७) 

[नोदनात्‌ | नोदन से [ग्राद्यम्‌] पहला [ इषोः ] बाण का [कर्म ]कर्म (उत्पत्न 
होता है), [तत्कर्ंकारितात्‌ ] उस कर्म से उत्पन्न कियेगये [च] तथा [संस्का- 
रात्‌] वेग नामक संस्कार से [उत्तरम्‌] अगला (कर्म उत्पन्न होजाता है) 
[तथा] वैसे [उत्तरम्‌] श्रगला [उत्तरम्‌] अगला [च] और । 

धनुष्‌की ज्या" (डोरी) को खींचकर जब वाण छोड़ा जाता है, तब ज्या के 
उस नोदन-ग्रभिघात-धक्के से बाण में क्रिया उत्पन्न होजाती है। बह क्रिया 
साथ ही अपने अधिकरण बाण में वेग” नामक संस्कार को उत्पन्न कर देती है। 
बाण में जो पहली क्रिया होती है, उसका समवायिकारण बाण तथा ग्रसमवायि- 
कारण नोदन है । ग्रात्मप्रयत्व तथा बाण का गुरुत्व निमित्त कारण हैं । 

उत्तरदेश संयोग से आाद्य कर्म का नाश होजाने पर वेग-संस्कार से अगला 
कर्म उत्पन्त होजाता है, और आगे इसीप्रकार कर्म नष्ट होते व उत्पन्न होते चले 
जाते हैं । कर्म तो नये उत्पन्न होतेजाते हैं, पर वेग श्रन्‍्त तक वही एक बना रहता 
है। द्वितीय श्रादि कर्मों की उत्पत्ति में असमवायिकारण वेगाख्य संस्कार रहता 
है। संस्कार अ्रन्त तक वही एक रहता है, यह बात सूत्रकार के 'तत्कममकारितात्‌ 
संस्कारात्‌' इस एकवचन प्रयोग से अभिलक्षित होती है। विभिन्‍न व्यक्तियों द्वारा 
एक साथ छोड़ेगये दो बाणों में एक की तीन्रता; दूसरे की मन्दता का कारण 
नोदन की तीत्र-मन्दता है ॥१७॥॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि आद्यकर्मजन्य संस्कार एक ही रहता है, तो 
संस्कार के बने रहने से कर्म होता रहेगा, बाण कभी गिरना न चाहिये ? सूत्रकार 
ने समाधान किया- 

संस्काराभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ १ ८।। (१६८) 

[संस्काराभावे ] संस्कार के अभाव में [गरुरुत्वात्‌] गुरुत्व के कारण [ पत- 
नम्‌] गिरजाता है (बाण) । 

पतन क्रिया में गुरुत्व सदा कारण रहता है। प्रयत्नपूर्वक नोदन-जन्य आय 
कर्म से बाण में जो वेग-संस्कार उत्पन्न होजाता है, वह गुरुत्व का प्रतिरोधी है । 
जबतक वेग रहता है, ग्रुरुत्व को अ्रपना कार्य नहीं करने देता । वेग समाप्त हो- 
जाने पर गुरुत्व अपना कार्य करता है, बाण में पतन क्रिया उत्पन्न होजाती है । 
नोदन आदि की जितनी क्षमता से बाण में वेग उत्पन्न किया गया है, वह गुरुत्व 
पर प्रभावी (हावी) होजाता है । पर धीरे-धीरे प्रतिरोधी गुरुत्व के कारण वह 
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क्षमता अथवा क्षमतापूर्ण वेग क्षीण होताजाता है, अन्त में वेग अपना दम तोड़ 
बैठता है; गुरुत्व की बन आती है, अपना काय॑ प्रारम्भ करदेता है । यदि नोदन 
क्षमताहीन होगा, तो बाण धनुष के आगे ही सरक कर गिर जायेगा ; गुरुत्व वेग 
को पनपने ही न देगा । नोदन की तीक्रता गुरुत्व की तुलना में तीत्र प्रयत्न व 
सामर्थ्य पर अवलम्बित है । कहीं पर अवरोधक पदार्थ वेग को समाप्त कर देता 
है । इसप्रकार वेग के समाप्त होजाने से उत्क्षेपण कर्म आगे उत्पन्न नहीं होता; 
गुरुत्व से पतन होजाता है ॥१५॥ 


इति पञ्चमाध्यायस्य प्रथममाह्विकम्‌ । 


श्रथ पञ"चमाध्याये द्वितीयाह्विकम्‌ 


नोदन एवं अदृष्ट आ्रादि कर्म के कारण हैं, यह प्रकरण चालू है। शिष्य जिज्ञासा 
करता है, पृथिव्यादिगत कर्मों में कहां नोदन कारण है, कहां भ्रदृष्ट ? यह स्पष्ट 
नहीं हुआ । आचार्य सूत्रकार ने स्थिति को स्पष्ट करते हुए बताया-- 
नोदनाभिघातात्‌' संयुक्तसंयोगाच्च पृथिव्यां कम ॥१॥ (१६६) 
[नोदनाभिघातात्‌] नोदन-रूप अभिषात से [संयुक्तसंयोगात्‌ ] संयुक्तसंयोग 
से [च] और [प्रथिव्याम्‌ ] पृथिवी में [कर्म ] कर्म (होता है) । 
यहां 'कमं' पद “उत्क्षे पण' एवं 'गति' आदि साधारण क्ियाझ्रों का बोधक 
है, अग्निष्टोमादि यज्ञविश्ेष का नहीं; यह पहले स्पष्ट करदियागया है । पृथ्वी में 
ऐसी क्रिया दो प्रकार की हैं-एक दृश्य, दूसरी अदृश्य । दृश्य क्रिया व्रे हैं, जिनको 
साक्षात्‌ देखाजाता व अनुभव किया जाता है। भूमि के अनेक भागों का स्खलन 
होना, टूटना आदि तथा भूकम्प आदि का समावेश इसमें है। 'नोदन' पद का 
अर्थ-तीतब्रता के साथ किसी पदार्थ का अन्य से संयोग होना-है; जिससे संयुक्त 
पदार्थ प्रेरित होजाता है, गति के लिये बाध्य होजाता है । उसीको सूत्र में स्पष्ट 


१. “नोदनादसिघातात्‌' चन्द्रा० । 

२. शद्धूर मिश्र ग्रादि व्याख्याकारों ने यहां 'नोदन” पद का श्र्थ ऐसा 'संयोग' 
किया है, जो संयुक्त पदार्थ का विभाग न करे, प्रथवः जो शब्द का निमित्त न 
हो, परन्तु यह श्रर्थ 'वोदनविशेषादुदसनविशेष.' [५१११० ] सूत्र के श्राशय 
से विपरीत है । 


श्प्प, वेशेषिकवर्शनम्‌ [द्वितीय 


करने की भावना से 'अ्रभिधात' कहा है। इस पद का अर्थ गहरी चोट' या धक्का 
है। तीत्र वर्षा, तौत्र वेगयुक्त वायु एवं विद्युत्पात (जिसको वजप्रहार कहाजाता है ) 
आदि से भूस्खलन एवं भूखण्डों का टूटना देखाजाता है। बारूद आदि से बड़ी- 
बड़ी चट्टानों को तोड़ना इसी में श्राता है। भारी वर्षा आदि के धक्के [नोदनरूप 
संयोग | से प्रथ्वी में क्रिया उत्पन्न होजाती है। यहां उस कम का समवायिकारण 
पृथ्वी [गत्याश्रय भूखण्ड], असमवायिकारण उन पदार्थों [विद्युत, भम्भावात, 
वर्षा आदि | का संयोग है। 

इसके अतिरिक्त 'संयुक्तसंयोग' कहींपर पृथ्वी में कर्म का जनक होता है। 
बहुत-से गैस आदि विस्फोटक पदार्थ आपस में संयुक्त होकर पृथ्वी के सम्पर्क में 
आते हैं, संयुक्त पदार्थों का पृथ्वी के साथ यह संयोग प्रृथ्वी में कर्म को पैदा कर 
देता है; प्रथ्वी हिलजाती है, कांपजाती है। पृथ्वी में ऐसी गति कभी भारी दबाव 
[गुरुत्व] के कारण होजाती है। प्रृथ्वी के अन्दर होनेवाली अनेक क्रियाओं का 
स्पष्ट ज्ञान नहीं होपाता । विविध अज्ञात क्रियाओं व परिवतंनों से अन्दर के भू- 
भाग संकुचित होकर स्पेस [अवकाश ] छोड़देते हैं। उसको भरने की नैसर्गिक 
व्यवस्था से ऊपर का दबाव उस प्रादेशिक भूभाग को हिला व भंभोड़ देता है । 
विशेषज्ञों के निर्देशानुसार ईसवी सन्‌ १९३४ में हुए बिहार के भूकम्प का ऐसा 
ही कारण बताया गया ॥१॥ 

पृथ्वी की दूसरी प्रकार की अदृश्य क्रिया के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 

तह्विशेषेणादृष्टकारितम्‌ ।।२॥। (२०० ) 

[वद्िशिषेण] उसके भेद से [भ्रदृष्टकारितम्‌ ] श्रदृष्टकारित है (वह पृथ्वी- 
कम ) । 

पृथ्वी की अदृश्य क्रिया-हमें न दीखने वाला कर्म है-पृथ्वी का निरन्तर अपनी 
कौली पर तथा सूये के चारों और घूमना । अन्य कोई क्रिया कहीं हो या न हो, 
पर यह क्रिया अनिश आवत्तंमान रहती है । सूत्र के “विशेष” पद का अर्थ है-भेद, 
अथवा व्यतिरेक । तात्पयं है, गत सूत्र में पृथ्वी की दृश्य किया के जो हेतु बताये 
गये हैं, उनसे भिन्‍न, व्यतिरिक्त है श्रदृश्य क्रिया का हेतु । वह हेतु सूत्रकार ने, 
अदृष्ट' बताया है। भले ही जीवात्माओं के “घर्म-अ्रधर्म/ का ग्रहण “अदृष्ट” पद से 
कियाजाता रहे; पर वस्तुगत्या यहां इस पद का तात्पय॑ जगत्सर्ग-विषयक ऐड्वरी 
व्यवस्था से है, जो प्राणिमात्र के लिए अश्रनायास अदृष्ट है। वह व्यवस्था मानव 
की गति एवं क्षमता के बाहर है । उसी व्यवस्था के अनुसार पृथ्वी आदि में यह 


१: यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा०। 
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क्रिया हुआ करती है ।इसका समवायिकारण पृथ्वी, तथा असमवायिकारण सर्गानु- 
कूलप्रयत्नवदीश्वरसंयोग है। अन्य धर्माधर्म आदि सब साधन निमित्तकारण हैं। 
सूत्रपठित “अदृष्ट' पद के जिस विशिष्ट तात्पये की ओर संकेत कियागया 
है, उसका विवरण विविध प्रकार से प्रस्तुत किया जाता है। कहीं इसको 'पदार्थ- 
गत शक्ति” कहागया है, अर्थात्‌ इन पदार्थों में ग्रपती यह विशेषता है। कहीं इसे 
सूर्यादि के आकर्षण का रूप दिया गया है, पर इन समस्त प्रक्रियाओं के पीछे बंठा 
वह जादूगर वराबर भांकता है, बाहर की चीज़ को देखकर अज्ञानी मानव उस 
वस्तुभूत आधार को भुला देना चाहता है; भ्रथवा कहिये भुला बैठता है, और 
बाह्य में अधर लटका रहता है । समस्त शक्ति का वस्तु में निधानव आकर्षण 
आदि का विधान उसी करुणावरुणालय महान प्रभु का प्रधान चमत्कार है ॥२॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, प्रथ्वीकम॑ समभा; पर जलों में बरसना, बहना 
आदि कर्म कैसे होता है ? आचाय॑े सूत्रकार ने समफाया-- 
अपां संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌' ॥३॥ (२०१) 
[अपाम्‌ ] जलों का [ संयोगाभावे ] संयोग का अभाव होने पर (प्रतिबन्धक 
के) [गुरुत्वात्‌ ] गुरुत्व से [पतनम्‌] नीचे गिरना (होता है) । 
जलों के नीचे गिरने-बरसने का कारण जलों में समवेत गुण-गुरुत्व है। बर- 
सने के रूप में पतन-क्रिया का समवायिकारण जल और असमवायिकारण जलों 
में समवेत गुरुत्व है। पर यह कार्यानुकूल तभी होता है, जब पतन क्रिया के प्रति- 
बन्धक विधारक वायु का बादलों से संयोग नहीं रहता [-संयोगाभावे ] । बादलों 
के गहरे छाये रहने पर भी जब पानी का पतन नहीं होता, बरसता नहीं; तब 
बादलों के साथ विधारक वायु का संयोग बना रहता है, यह वर्षाकर्म का. प्रति- 
बन्धक है। बादल जलों का संघात है । यह नाम वादंल' या 'वारिदल' समभना 
चाहिये, जो इसके स्वरूप को अभिव्यक्त करता है, इस नाम का मूल 'झापोदल' 
भी संभव है। उच्चारण में आ' उड़ जाने से शेष भाग बादल' के रूप में परि- 
वरतित होगया । सारांश यह--बादल जलों का संघात-समूह है। श्रन्तरिक्ष में इन 
दलों के भुण्ड के भुण्ड वायु द्वारा उड़ाये जातेरहते हैं। अ्रश्नों के घनीभूत हो 
जाने पर जब गुरुत्व इतनी मात्रा में होजाता है, कि विधारक वायु का तिरस्कार 
कर अपने कार्य के लिये प्रभावी होजाय; तभी वह अभ्र-समूह को डांवाडोल 
कर क्रियाशील कर देता है; अ्रंश्न परस्पर संघट्टित हो जलरूप में बरसने लगते 
हैं। इसप्रकार वर्षा-रूप में जलों के पंतन-कर्म का असमवायिकारण 'ुरुत्व' 


. १. इसके आगे श्रतिरिक्‍त सूत्र है,--तद्विशेषेणादृष्टकारितम्‌' चल्रा०॥ 
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रहता है ॥३॥। 

सूत्रकार ने जलों के बहने [स्यन्दन | का निमित्त बताया-- 

ः.. द्रवत्वात्‌ स्यन्दनम्‌ ॥४॥ (२०२) 

[द्रवत्वात्‌ | द्रवत्व से [स्यन्दनम्‌ | बहना (होता है, जलों का) । 

भूमिगत ऊंचाई से जलों का नीचे की ओर सरकना 'स्यन्दन' कहा जाता है। 
यही जलों का बहना है। इसका असमवायिकारण जलों में समवेत “द्रवत्व” गुण 
है। द्रवत्व” का अर्थ है--द्रव श्र्थात्‌ तरल होना । जलों का यह तरल भाव उनके 
बहने का कारण है। अन्य द्रव्य जब तरलरूप होता है, वहां भी स्यन्दन संभव 
है। घृतादि द्रव्य तथा पिघलाये जाने पर लौहादि घातुओं में यही स्थिति है। 
तात्पय यह, स्यन्दन क्रिया में मुख्य निमित्त द्रवीभाव है। स्यन्दन वहीं संभव है, 
जहां द्रवत्व रहता है ॥४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, अन्तरिक्ष से बरसने वाला जल अन्तरिक्ष में कहां 
से आजाता है ? आचार्य सृत्रकार ने बताया-- 


नाड्यो' वायुसंयोगादारोहणम्‌ ॥॥५॥ (२०३) 


[नाड्यः] प्रखर सूर्य रश्मियां [वायुसंयोगात्‌ ] वायु के संयोग से [आरोहणम्‌] 
चढ़ना (अन्तरिक्ष में जलों का करादेती हैं) । 

पृथिवी प्रदेशों से जल श्रन्तरिक्ष में चढ़ जाते हैं । प्रखरतर सूर्य रश्मियां 
जलों से संयुक्त होकर उन्हें वाष्परूप में परिणत कर देती हैं; वह वाष्प वायु के 
सहयोग से अन्तरिक्ष में पहुंच जाता है । अनुकूल परिस्थिति होने पर पुनः जल- 
रूप से बरसता है। जलों की इस श्रारोहण-क्रिया में समवायिकारण जल, और 
अ्रसमवायिकारण  है--वायुसहकृतजलसू्य रश्मिसंयोग । अन्य सब साधन 
निमित्तका रण हैं। 

लोक में अनुभव से यह स्पष्ट है, जब पात्र पानी से भरकर झाग पर रख 
दिया जाता है, तब तीत्र श्रग्निसंयोग से पानी वाष्परूप में परिणत होकर ऊपर 


१. चन्द्रा०, श्र० प्रा०में. 'नाडया' पाठ है, ततीया एकवचन । सर्यरश्मि के साथ 
वायुसंयोग से जल श्रन्तरिक्ष में चढ़ जाते हैं । चन्द्रकान्त भट्टाचायं ने नाडय- 
वायुसंयोगात्‌' पढ़ा' है। समास में विभक्ति न रहने से 'नाडीवायुसंयोगात्‌ 
होना चाहिये ॥:अ्रथवा. 'नाडीसंबंधी वायुसंयोग ऐसा श्रर्थ समझना 
चाहिये। तात्पय॑ है--सूर्य रश्मियों से संबद्ध वायुसंयोग से जल श्रन्तरिक्ष 
में चढ़ जाते हैं. - 
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को उड़ता है । अग्नि का ऊध्वेज्वलन अथवा ऊध्वंगमन नैसगिक है, वाष्परूप में 
परिणत जल उसके सहयोग से ऊपर को उठते हैं। वाष्प की घनीभूत दशा में 
ऋतु के अनुसार उसे प्रत्यक्ष देखा जाता है। आगे अ्रवयवों के विच्छिन्न होजाने 
पर वाष्पकण अदृश्य होजाते हैं । ग्रीष्म ऋतु में प्रखर ताप से सूर्य रश्मियां उसी 
प्रकार भूस्थित जलों को तपाकर वाष्परूप में परिणत कर ऊपर को उड़ा देती 
हैं। वे कण वायु द्वारा विधारित होकर अन्तरिक्ष में पहुंच जाते हैं। काला- 
न्तर में ऋतु के अनुसार अनुकूल स्थिति पाकर बरस जाते हैं ॥५॥ 

शिष्य प्राशंका करता है, लोक में सूयंरश्मि आदि के विना पिचकारी तथा 
ऐसे ही शक्तिशाली अन्य साधनों से जल का आरोहण देखा जाता है, वहां आरो- 
हण क्रिया के कारण क्या हैं ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 

नोदना'पीडनात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च ॥६॥ (२०४) 

[नोदनापीडनात्‌ ] नोदन के आपीडन (दबाव) से, [संयुक्तसंयोगात्‌ ] 
संयुक्तसंयोग से [च] अथवा । 

गत सूत्रों से 'अ्रपां' और आरोहणम्‌' पदों का इस सूत्र में अनुवत्तन है। 
पानी ऊपर को चढ़ जाता है, जब नली [पिचकारी] में बन्दकर उसे ऊपर किये 
छेद से निकलने के लिए इस प्रकार नीचे से दबाव दिया जाय, कि उसमें वायु का 
प्रवेश न होसके । नली में भरे पानी को हाथ के नोदन द्वारा झ्रापीडन [पिस्टन ] 
से घ्कल दिया जाता है। जितनी शक्ति [नोदन] से आपीडन कार्य करेगा, 
उसीके अनुसार जलों का आरोहण होगा, कम ऊंचाई तक अथवा अ्रधिक ऊंचाई 
तक । 

सूत्रकार ने 'नोदनापीडन' पदसे जो भाव अभिव्यक्त किया है, उसीको संयुक्त- 
संयोग पद से स्पष्ट किया है। पानी को उठाने में दो चीजें काम करती हैं- 
“नोदन' और “आपीडन”' । पहले का अर्थ है-प्रेरणा, दुसरे का अर्थ है-धकेलना । 
पिचकारी [सिरिन्ज 5/778०] के उदाहरण में हाथ प्रेरित करता है-प्रापीडक 
को, वह धकेलता है जल को। इसप्रकार नोदनापीडक का जल के साथ 'संयुक्त- 
संयोग' सम्बन्ध हुआ | हस्तसंयुक्त आपीडन, उसका संयोग जल के साथ । जो श्रर्थ 
“नोदनापीडन' से अभिव्यक्त किया, उसीको 'संयुक्तसंयोग' से स्पष्ट किया। 

नोदन किसी शक्ति [पावर-विद्युत्‌, वाष्प, जल-प्रपात आदि] से हो; पानी 


छा 
१. “नोदनात्‌ पीड०' चन्द्रा० । 
१--आ्रापीडन' पद धकेलना क्रिया, और उसके उपकरण-दोनों श्रथों में प्रयुक्त 


होता हैं । 
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के ऊपर उठने का प्रकार सर्वत्र यही होगा; अर्थात्‌ नोदनापीडन, अथवा संयुक्त- 
संयोग । जहां विद्युत्‌ आदि शक्ति से पानी को ऊपर उठाया जाता है; वहां बिजली 
का मोटर और टरबाइन []070॥6] इकट्ठे जुड़े रहते हैं, अर्थात्‌ संयुक्त रहते 
हैं। टरबाइन का संयोग जल से रहता है ! विद्युत्‌ टरबाइन को प्रेरित [ नुन्‍्न-नोदन 
का विषय] करता है, और टरबाइन जल का आपीडन । इसप्रकार 'नोदनापीडन' 
तथा संग्रुक्तसंयोग' जल के आरोहण की एक ही प्रक्रिया को अभिव्यक्त करते 
हैं ॥॥६॥। 

शिष्य आशंका करता है, नोदनापीडन न देखे जाने पर भी वृक्षों में सिक्‍्त- 
जल अथवा भूमिगत नीचे की जड़ों से लियागया जल ऊंचे से ऊंची पत्ती के सिरे 
तक पहुंचता है, इसका कारण क्या होगा ? सूत्रकार ने समाधान किया--- 

वृक्षा भिसर्प णमित्यदृष्टकारितम्‌' ॥७॥ (२०५) 

[वृक्षाभिसपंणम्‌] वृक्षों में सब ओर होता हुआ (जलों का ऊपर को) 
फैलाव [इति] ऐसा [अदृष्टकारितम्‌ ] अदृष्ट कारण से होता है । 

अल्पकालिक फसलों, छोटे पौधों तथा लम्बी जड़े न होने के कारण अनेक 
ओषधि-वनस्पतियों के मूल में बाहर से पानी पहुंचाकर सिंचाई कीजाती है। यह 
चाहे वर्षा से हो, भ्रथवा मानव द्वारा प्रस्तुत उपायों से हो, एक ही बात है। जब 
वृक्ष बड़े होजाते हैं, उनकी जड़ें भूमि के उन गहरे भागों में पहुंचकर मिलजाती 
हैं, जहां नमी पर्याप्तमात्रा में रहती है; ऐसे व॒क्षों में उन जड़ों के द्वारा सब शाखा- 
प्रशाखाओं में होते हुए जलीय अंश पत्तों के अगले सिरों तक पहुंचते रहते हैं; 
जबतक यह प्रक्रिया रहती है, उद्भिज्ज हरे-भरे रहते हैं, इन सभी अवस्थाओं में 
विचारणीय है, जल विना किसी पूर्वोक्त कारण के कैसे ऊपर तक फँलते हुए 
पहुंच जाते हैं। 

सूत्रकार ने बताया, यह प्रक्रिया अदृष्टकारित है। जलों का ऐसा ऊध्वंगमन 
कतिपय अदृष्ट कारणों से होता है । 

१--व्याख्याकारों का कहना है, कि उन वृक्ष, लता, ओषधि, वनस्पति आदि 
से जिन प्राणियों को सुख व दुःख आदि पहुंचता है, उनके धर्म-अधरमंरूप अदृष्ट 
के कारण वृक्षादिगत जलों में यह क्रिया हुआ करती है। धमम-अधमंवाले उन 
श्रात्माओं का वृक्षणत जलों के साथ संयोग उस कर्म [जलारोहण-क्रिया] का 
असमवायिकारण तथा जल समवायिकारण होता है । 

२-वृक्षों के चेतन होने, श्रथवा उद्‌ भिज्जों में कर्मानुसार अभिमानी जीवा- 


१--/०कारितानि' श्र० प्रा० । 
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त्माओ्रों के अस्तित्व के कारण, उनके अपने धर्माधर्म उनकी ऐसी स्थिति में निमित्त 
होते हैं। जैसे अन्य मानव आदि प्राणियों के देह में-विभिन्‍्न योनियों के अनुसार 
खाद्य, पेय आदि आहार से विविध रसों का निर्माण व रक्तसंचार आदि होता 
है; वैसे ही वृक्षादि उद्भिज्जों में अपने इसप्रकार के आहार से विविध रसों का 
निर्माण व संचार हुआ करता है। उनके जीवन की सुरक्षा व स्थिरता इसी पर . 
निर्भर है। तात्पयं यह-अन्य अदृष्टवदात्माओं के संयोग से वृक्षों में ऐसा जला- 
रोहण आदि नहीं होता; प्रत्युत जिन आत्माओं को कर्मानुसार वृक्षादियोनि 
प्राप्त हुई है, उन्हींके धर्माधमं के अनुसार यह क्रिया हुआ करती है। इसप्रकार 
वृक्षगत अदृष्टवदात्माओं का जल से संयोग ही जलों में आरोहणकर्म का असम- 
वायिकारण रहता है। | 

३--प्रृथ्वी पर भरे जल के भण्डारों-समुद्र, नदी, सरोवर, तड़ाग आदि-से 
सूर्य, ग्रीष्म आदि ऋतुओं में प्रघर किरणों द्वारा जैसे जलों का आकर्षण करता है, 
वैसे ही उद्भिज्जों के पत्र-प्रान्तों से जलों का झ्राकषंण कियाकरता है। उद्भिज्ज 
अपने प्रान्त भागों में पानी की उस कमी को-जड़ों द्वारा पानी-पीकर और उसको 
अपने प्रान्त भागों तक पहुंचाकर-पूरा कियाकरता है। यदि यह प्रक्रिया उद्भि- 
ज्जों में काय॑ न करे, तो उद्भिज्ज के वे पत्र-शाखा आदि जल न मिलने से धीरे- 
धीरे सूखने लगते हैं। पहले पत्ता पीला पड़ता और सूखजाता है। टहनी भी रस- 
भरे उभार को खोकर सिकुड़ती और सूख जाती है। यदि जड़ों के आस-पास नमी 
का अभाव होजाय, बाहर से भी मूल को जलन मिल पाये; तो जलप्राप्ति के 
संभावित सब स्रोत रुद्ध होजाने से वृक्ष घीरे-धीरे पूर्णत: सृखजाता है। सूर्य की 
प्रखर किरण वृक्षादि के रसाकषंण का अपना कार्य निरन्तर जारी रखती हैं, पर 
वृक्ष चौतरफा जल के अभाव से उस कमी को पूरा नहीं कर पाता, और दम तोड़ 
बैठता है। इसप्रकार उसका अपना जीवनक्रम ही ऐसे जलारोहण में कारण रहता 
है; इसको भ्रदृष्टवदात्मसंयोग कहने में कोई बाधा नहीं है। 

४--यह सब क्रम ईश्वरीय व्यवस्था के अनुसार चलता है। हमारे लिये 
उद्भिज्ज की अन्तर्गत प्रक्रिया एक प्रकार से अ्रदृश्य है, और परमात्मा की जगद्ग- 
चना-व्यवस्था भी । इन सब स्थितियों का संचालन व लेखा-जोखा उसीके वश में 
है। इसी भावना को सूत्रकार ने “अदृष्टकारितम्‌' पदों से अभिव्यक्त किया है ॥७॥। 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जलों में द्रवत्व नैसगिक है; फिर उसमें काठिन्य 
एवं पुनः तारल्य कैसे होजाता है ? सुत्रकार ने बताया-- 


श्हड बैशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


अपां संघातो विलयनं च तेज: संयोगात्‌ ॥८।॥। (२०६) 

[अपाम्‌ ] जलों का [संघातः ] सामूहिकरूप में कठिन होजाना, [विलयनम्‌ ] 
पिघलजाना, तरल होजाना [च] और [तेज:संयोगात्‌ ] तेज के संयोग से (हुआ 
करता है) । 

जल जमकर बरफ व ओले के रूप में कठिन होजाते हैं, और फिर पिघलजाते 
हैं । जलों में यह परिवत्तंन अग्निसंयोग से होता रहता है। जलीयकण अन्तरिक्ष 
अथवा अन्य प्रदेशों में जब इकट्ट होकर जमने लगते हैं, तब सूक्ष्म अवयवों के 
साथ दिव्य तेजःसंयोग उनमें द्रवत्व गुण की उत्पत्ति का प्रतिबन्धक होजाता है। 
उन अवयवों से उत्पन्न अभ्रवयवी में द्रवत्व न होने से काठिन्य आता है । कालान्तर 
में अवसर के अनुकूल क्सीप्रकार गरमी पाकर जमे जल पिघल जाते हैं । यद्यपि 
जमना और पिघलना दोनों परस्पर विपरीत क्रिया हैं, और दोनों का कारण तिज: 
संयोग' है; परन्तु उन क्रियात्रों में तिज :संयोग' एक-दूसरे से विलक्षण रहता है । 
जल को जमाने वाले तेज:संयोग पिघलानेवाले तेज:संयोग से विलक्षण हैं । यह 
वैलक्षण्य उनसे प्राप्त गरमी की न्‍्यूनाधिकता पर निर्भर रहता है । तापमान का 
विलक्षण स्तर विपरीत क्रियाओं का जनक होजाता है । 

शिष्य जिज्ञासा करता है, अन्तरिक्ष में श्रश्न व करका (शोला) रूप से जलों 
को जमाने के लिये तेज:संयोग कारण होता है, इसमें क्या प्रमाण हैं ? सूत्रकार 
समाधान करता है -- 

तत्र विस्फूजंथुलिज्धम्‌ ॥६॥ (२०७) 

[तत्र] वहां (अन्तरिक्ष स्थित जलों-बादलों में) [विस्फूर्जथु:] बिजली की 
कड़क [लिज्भम्‌] प्रमाण है (तेज:संयोग होने में) । 

अन्तरिक्षस्थित जलों (वारिदलों) में तेज:संयोग होने का प्रमाण-उनमें होने 
वाली बिजली की कड़क व गड़गड़ाहट-है । यह देखाजाता है, विशिष्ट ऋतु में 
बादल छाजाने पर जब उनमें संघट्ट होता है, सबसे पहले बिजली की चमक 


१. 'िजस: संयोगात्‌' चन्द्रा० । यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा०। चन्द्रकान्त भट्टा- 
चाय॑ ने इसको दो सूत्र माना है । एक “श्रपां संघात:ः इतना; शेष दूसरा । 
सूत्रविभाग कर भट्टाचाय ने श्र्थ करने में थोड़ा श्रन्तर प्रकट किया है । 
जलों के संघात (काठिन्य) में भद्‌ठाचाये ने शीताधिक्य कारण का शआ्ाक्षेप 
किया है, तथा विलयन में तेज:संयोग हेतु सूत्रपठितहै; जबकि श्रन्य व्याख्या- 
कारों ने दोनों क्रियाप्रों में 'विलक्षण तेज:संयोग” को हेतु माना है । 

२--तत्रापस्फूर्ज ० श्र० प्रा० । 'तज्ावस्फूर्ज ०” चन्द्रा० । 
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दिखाई देती है; भ्रनन्‍्तर कड़क और गड़गड़ाहट सुनी जाती है, उसके ठीक पश्चात्‌ 
ओला वरसने लगता है, इससे मेघों में तेज:संयोग प्रमाणित होता है ॥६॥ 

जलों के साथ तेज:सयोग का वैदिक प्रमाण भी सूत्रकार ने बताया-- 

वैदिक च ॥१०॥ (२०८) 

[वैदिकम्‌ | वेदों में कहा हुआ (प्रमाण) [च] भी (है)। 

वेद तथा अन्य वैदिक साहित्य में अ्रनेकत्र ऐसे संकेत उपलब्ध होते हैं, जिनसे 
जलों के साथ तेज:संयोग प्रमाणित होता है । अग्ने गर्भो ग्रपामसि' [यजु० १२॥ 
३७] । आपस्ता अग्नि गर्भमादधीरन्‌ [अनुपलब्धमूल] । 'भ्रपां हमोष गर्भो 
यदग्निः [तै०सं० ५११।५॥८] | अप्सु योनिर्वा अग्नि: [तं० सं० ५२२४] 
“आपो वा अग्नेयोंनि!ः [मैं० ३३२।२;४।१०॥ काठ० १६॥१२] | 

शिष्य जिज्ञासा करता है, ध्वनि की उत्पत्ति में संयोग अथवा विभाग अस- 
मवायिकारण होता है। अन्‍न्तरिक्षस्थ जलों में बिजली की कड़क [ध्वनि] कैसे 
होजाती है ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 

अपां संयोगाद्‌ विभागाच्च स्तनयित्नो: ॥|११॥ (२०९) 

[अपाम्‌] जलों के [संयोगात्‌ | संयोग से [विभागात्‌ ] विभाग से [च] 
और [स्तनयित्नो:] मेघ से, (अथवा-मेघ के ) । 

सूत्र में अ्पाम्‌' पद जलपूर्ण मेघों के लिये प्रयुक्त हुआ है। जब घने मेघ 
प्रबल वायु के द्वारा अन्तरिक्ष में इधर-उधर धकेले जाते हैं, तब उनका आपस 
में तीव्र टकराव होता है । यह अभिघात [टकराव] रूप संयोग शब्द का निमित्त- 
कारण, मेघ-भश्राकाशसंयोग असमवायिकारण और आकाश समवायिकारण होता: . 
है । ऐसे अ्रभिघात से मेघों के अवयव जो खण्डित-विभक्त होते हैं, वह विभाग 
भी ध्वनि का निमित्त होता है । मेघ खण्डों का विभाग ध्वनि का निमित्तकारण, 
खण्ड-आकाशसंयोग असमवायिकारण रहता है। इसप्रकार अन्तरिक्ष में होने 
वाली ध्वनि के कारण संयोग विभाग हैं। घनीभूत संहित मेघों का परस्पर 
टकराव उनमें अ्रन्तहित तेज:शक्ति को विद्यू द्रूप में अभिव्यक्त कर देता है ॥११॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, पृथिवी, जलों में कम [ क्रिया] का कारण समझा; 
पर तेज व वायु में कर्म कैसे होता है ? सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा बताया-- 

पृथिवीकमंणा तेज: कर्म वायुकर्म च व्यासख्यातम ॥१२॥।(२१०) 
[प्रथिवीकर्मणा] प्रथिवी कम से [तेज : कम] तेज का कर्म [वायुकर्म ] 


१. स्तनयित्नु: झ्० प्रा० । चन्द्रा० । 
२. तिजस: कर्म! श्र० पध्रा० । 
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वायु का कम |च] और [व्याख्यातम्‌ | व्याख्यात (होगया ) । 

आत्तिक के प्रारम्भिक दो सूत्रों में पृथिवीकर्म का व्याख्यान किया गया है। 
पृथिवीकर्म दो प्रकार का बताया-दृश्य और अदृश्य । पृथिंवी के दृश्यकर्म के समान 
तेज और वायु में कर्म की संभावना नहीं। उससे अतिरिक्त पृथिवीकर्म का 
आहक्िक के द्वितीयसूत्र में निरूपण हुआ है, उसीका अतिदेश सूत्रकार ने यहां 
किया । 

अदृश्य पृथिवीकर्म जिस प्रकार अदृष्टकारित है, उसीके श्रनुसार तेज और 
वायुगत कर्म को अदृष्टकारित समझना चाहिये ॥१२॥। 

सूत्रकार ने उसीको स्वयं स्पष्ट किया-- 

अग्नेरूध्वेज्वलन वायोस्तियंक्पवनमणूनां 'मनसदइचाय॑ कर्मा 
दृष्टकारितम्‌ ॥१9३॥ (२११) 


[अग्ने:] भ्रग्नि का [ऊरध्व॑ज्वलनम्‌] ऊपर की ओर को जलना, [वायो: ] 
वायु का [तियंक्पववनम्‌] तिरछा बहना, [अणूनाम्‌] अणुओं का [मनसः] मन 
का [च] और [आराम] पहला [कमं] कर्म [अदृष्टकारितम्‌ ] अ्रदृष्टकारित 
होता है। 

प्रस्तुत सृत्रद्वारा चार द्रव्यों में होने वाली क्रियाओ्रों का कारण “अ्रदृष्ट' 
बताया है। सर्गादि काल में तथा जब कोई रचना परमाणु से प्रारम्भ होती हैं; 
वह सब जीवात्माओ्रों के भोगापवर्ग की सिद्धि के लिये है। इस कारण पदार्थों 
की रचना में जीवात्माओं के घर्माघर्म रूप अ्रदृष्ट को निमित्त मानाजाता है। 
अग्नि का ऊपर को जलना, वाथु का तिरछा बहना समस्त प्राणियों की सुविधा के 
लिये है। यदि श्राग नीचे को अथवा तिरछी जला करती, तो इसका मुख्य उपयोग 
खाद्य-पेय श्रादि का पकाना तथा शीत-निवारण भ्रादि संभव न होता । वायु यदि. 
नीचे से ऊपर या ऊपर से नीचे की ओर चलती, तो प्राणियों का बराबर में श्वास 
आदि लेना सर्वथा श्रसुविधा-जनक होता । श्रग्नि-वायु की ऐसी रचना में अनिवार्य 
कारण सर्गंसम्बन्धी ईश्वरीय व्यवस्था है। ख्रष्टा के सामथ्ये में ऐसी रचनाओं का 
होना संभव है। इसलिये श्रदृष्ट कारण के रूप में उसकी उपेक्षा नहीं कीजा- 
सकती; भले ही आत्माओं के धर्माधर्म इन रचनाश्रों में अंशत: निमित्त रहें । 

परमाणुश्रों के सर्गोन्मुख होने में प्रथम प्ररणा परमात्मा की रहती है। वही 
प्रे रणा 'अदृष्ट' पद-बोध्य है। सर्गादि काल के सर्वप्रथम प्राणी के प्रादुर्भाव के 
अवसर पर उसकी मानसिक गतिविधियां परमात्मा की प्रेरणा से संभव होती 


१. 'प्वनसणुमनसोद्चादयं कर्मेत्यदृष्टकारितानि! श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
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हैं । इन सब में वही “अदृष्ट' कारण रहता है ॥१३॥ 

शिष्य त्रिज्ञासा करता है, सर्गादि से अतिरिक्त काल में क्या मानसिक क्रिया 
परमात्मा की प्रेरणा से हुआ करती हैं ? झ्राचारय सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा 
समभाया-- 

हस्तकमंणा मनसः कर्म व्याख्यातम्‌' ॥१४॥ (२१२) 

[हस्तकमंणा] हाथ के कम से [मनसः] मन का [कर्म] कर्म [व्याख्यातम्‌] 
व्याख्यात समझना चाहिये । 

हाथ में कम कैसे उत्पन्न होता है, इसका विवरण [५११] सूत्र में दिया 
गया है । वहां प्रयत्नवाले आत्मा का हाथ के साथ संयोग हाथ में क्रिया का 
कारण बताया है। वही कारण चालू सर्गकाल में मन की क्रिया का समभना 
चाहिये । तात्पयं है, मानसिक कर्मो में मन के साथ प्रयत्नवाले आत्मा का संयोग 
है । जब आत्मा चाहता है, अपने प्रयत्न से कर्म के लिये मन को प्रेरित करता 
है। मन में क्रिया उत्पन्न होजाती है, वह आत्मा के अ्भिलषित कार्य में लग 
जाता है। 

गत सूत्र में बताये गये अग्नि, वायु परमाणुओं के कर्मों की व्यवस्था में 
कभी कोई अन्तर नहीं झाता; वह एक नियत ईश्वरीय व्यवस्था है। पर मन 
का सीधा सम्बन्ध जीवात्मा से है। इसलिये सर्गादि से अतिरिक्त काल के मान- 
सिक कर्म के विषय में सूत्रकार ने यह निर्देश किया ॥।१४॥ 

शिष्य आशंका करता है, हाथ में होता हुआ कम प्रत्यक्ष देखाजाता है; पर 
मन:समवेत कर्म में क्या प्रमाण है ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 

आत्मेन्द्रियमनोडर्थंसन्निकर्षात्‌ सुखदुःखे ॥१५॥ (२१३) 

[आत्मेन्द्रियमनो5थंसन्निकर्षात्‌ | भ्रात्मा, इन्द्रिय, मन और भ्रर्थ के सन्ति- 
कर्ष से [सुखदुःखे | सुख और दुःख (होते हैं) । 

संसार में प्रत्येक व्यक्ति किसी भ्रर्थ की प्राप्ति से सुख और किसी की प्राप्ति 
से दुःख का अनुभव करता है। यह अनुभव आत्मा को कैसे होपाता है, यह 
जानना चाहिये । बाह्य विषय के साथ न आ्ात्मा का सीधा सम्बन्ध होता है, न 
मन का। आत्मा चेतन होने से ज्ञाता व अनुभविता है, मन आन्तर साधन है । 
चक्ष्‌ आदि इन्द्रियां बाह्य साधन हैं। बाह्य विषय के साथ सीधा सम्बन्ध बाह्य 
इन्द्रियों का होता है । झ्रात्मा जिस विषय का प्रत्यक्ष अनुभव करना चाहता है, 
वह आचन्तर साधन मन को प्रेरित करता है। ग्रभिलषित बाह यविषय को ग्रहण 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 
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करनेवाले इन्द्रिय के साथ सम्बद्ध होकर इन्द्रिय को उस अर्थ (विषय) के साथ 
सम्बन्ध के लिए प्रेरित करता है। श्रव बाह्य इन्द्रिय का सम्बन्ध बाह्य अर्थ के 
साथ है, बाह्य इन्द्रिय के साथ श्रान्तर साधन मन का सम्बन्ध है, मन के साथ 
आत्मा का सम्बन्ध है। भ्रात्मा, मन, इन्द्रिय, अर्थ इनके सम्बन्ध की श्टखला से 
श्रात्मा बाह्य अर्थ को जान लेता है । बाह्य अर्थ के शनुकूल होने से सुख का, तथा 
प्रतिकूल होने से दुःख का श्रनुभव होता है । 

विभिन्‍न वाह्य रूपादि विषयों को जानने के लिये पांच भिन्‍न ज्ञानेन्द्रिय हैं। 
जिस इन्द्रिय के विषय को जानना होता है, मन का सम्बन्ध [-सन्निकर्ष ] उसी 
इन्द्रिय के साथ होना चाहिये। एक समय में मन का संबन्ध एक इन्द्रिय के साथ 
होसकता है। इस व्यवस्था के अनुसार विभिन्‍न विषयों का ग्रहण करने के लिये 
उन-उन इन्द्रियों के साथ मन का सम्बन्ध होने में मन को गति करना आवश्यक 
है। एक इन्द्रिय को छोड़कर दूसरे से सम्वन्ध करना गति-कर्म का प्रयोजक है। 
सूत्र में 'सुख-दुःख' भ्रात्मा के ज्ञानादि समस्त गुणों के उपलक्षण हैं। आत्मा को 
प्रत्येक बाह्यार्थ का अनुभव इसी प्रक्रिया से होता है। इससे मन की गतिशीलता 
प्र्थात्‌ मन:समवेत कर्म का होना प्रमाणित होता है। शास्त्रों में इसीकारण मन 
को चञ्चल कहा है ॥१५॥ 

यदि मन इतना गतिशील व चञ्चल है, तो उसका निरोध न होने से समा- 
घिलाभ न होगा; तथा आरात्मा को मोक्ष-प्राप्ति कभी न होसकेगी, तब मोक्ष- 
प्राप्ति के उपाय बताने को प्रवृत्त ज्ञास्त्र का आरम्भ भी निष्फल होगा । शिष्यों 
की इस जिज्ञासा को शान्त करने की भावना से सूत्रकार मन की सक्तियता को 
स्पष्ट करता हुआ प्रतियोगी समाधान प्रस्तुत करता है-- 

तदनारम्भ' आत्मस्थे मनसि शरीरस्य दुःखाभाव: 
स योग: ॥१६॥ (२१४) 

[तदनारम्मे | उसके भ्रनारम्भ में (प्रवृत्तितिल न रहने पर) [आत्मस्थे] 
आत्मस्थ-प्रात्मा में स्थित होने पर [मनसि ] मन के, [दरीरस्य] शरीरसंबन्धी 
[दुःखाभाव: ] दुःख का न होना, [सः] वह [योगः] योग है-समाधिलाभ है। 

सूत्र के प्रथम पद तदनारम्भ' में दो विभक्ति संभव हैं-सप्तमी और प्रथमा । 
ऊपर सप्तमी विभक्ति मानकर श्रर्थ किया है। 'तत्‌” पद मन का बोधक है। 


१. तिदनारस्भः यह प्रथमान्त पद के रूप में गतसूत्र का भाग है, तथा झागे 
सूत्रपाठ है-- श्रात्मथे सनसि सशरीरस्थ सुखदुःखाभावः स योग: 
चन्द्रा० । : 
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श्रान्हिक ] 


ओरम्भ' पद का गर्थ है-अवृत्ति | हे 0३ के 32 हीं अ कक) हा 
बाह्य विषयों से हटकर ्रात्मा में स्थित रहता है। मे 8४/॥ 38] 
चिन्तन में प्रतिष्ठित रहना । मेरे की ऐसी अवस्था होने पर शरीर-सम्बन्ध 
दुःखादि का अनुभव नहीं रहता ! इसीका ताम योग भ्रथवा समाधि है। जब मन 

है, तब सुख-दुःखादि का अनुभव होता 


का में के साथ रहता 

का सम्बन्ध बाह्य इन्द्रियों के साथ ९ के 

है । यह मन की क्रियाशीलता की दशा है। इसकी प्रतियोगी दशा है-मन का 
ध्डू 


क्रियाशील न रहना, अर्थात्‌ वाह्य इन्द्रियों के साय सस्ते: कान रहना। उस 
दया ही बारी रेस सब्जी सु्-हख जो शेहगय बहा लता । बल: हल 
सुखे-दुःख का अनुभव होना मन में कर्म 3० को प्रमाणित करता है | । 

यदि सूत्र में पहला पद प्रथमा विभक्ति का रूप मानाजाता है, तो 'तत्‌ के 
सहयोग से 'यत्‌' का अध्याहार करलेता चाहिये। अन्वय मरना गी जा 
यतः:तंदेलारम्भः से मौगेः ; योगदशायां शरीरस्य दुःखाभावः ।' आत्मा में स्थित 
होने पर मन के, जो उसका (मन का) अनारम्भ-प्रवृत्तिहीन होना है, वह योग 
है, समाधिददशा है। उस द्षा में शरीर-सम्बन्धी ढुःखन्सुख आदि का अभाव 
रहता है । मन की प्रवृत्ति [क्रियाशीलता] में सुखादि का होना, अप्रवृत्ति में न 
होना; मन में कर्म [क्रिया] के होने का प्रमाग है। इससे मत में कर्म का होना 
प्रमाणित होता है; और समाधिलाभ में कोई बाघा नहीं झ्राती' ॥१६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, मृत्यु के अवसर पर जब देही देह को छोड़ता है, 
तब आत्मा के साथ मन एवं सब इन्द्रियां देह के बाहर निकल जाते हैं। सुना जाता 
ह. अ० प्रा» में ह१६वां सूत्र तीन दुकड़ों में विभक्त हुआ इसप्रकार उपलब्ध 

होता है-- 


तदनारम्भवचात्मस्थमनसि । 
समस्त विषयों से निवृत होजाने के कारण योगियोंके झात्मस्थ मन में 
सुखादि का आरम्भ नहीं होता; क्‍योंकि श्रात्मस्थ मन का न बाह्य र्द्रियों से 
सम्बन्ध रहता है, और न अजद्भाना श्रादि विषय का स्मरण व संकल्प रहता है । 
सशरीरस्य सुखदुःखाभाव: । 
यद्यपि दरीरादि से उपेत योगी खाता, पीता व कण्टक आदि से विद्ध हो- 
जाता है; तथापि उसे सुख-दुःख नहीं होते; क्योंकि योगज धर्म से उनका प्रति- 
बन्ध होजाता है। 
संयोग: । 
पूर्ण समाधिलाभ से उत्पन्त-प्रात्मा और सन के--संयोगविश्येष से श्रात्मा 
का साक्षात्कार होजाता है। 


२०० वंशेषिकदर्शनम्‌ [ द्वितौया 


है, वे पुनः देहान्तर को प्राप्त होते हैं। उस दशा में प्रयत्न श्रादि के न रहने से 
इनकी गति का कारण क्‍या है ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 
अपसप णमृपसर्पंणमशितपीतसंयोग।:' कार्यान्त रसंयोगाइचेत्य- 
दृष्टकारितानि ॥१७॥ (२१५) 

[अपसर्पणम्‌ ] बाहर निकल जाना (पूर्वशरीर से आत्मा, मन, इन्द्रिय आदि 
का), [उपसपंणम्‌ ] प्राप्त होजाना, प्रवेश करजाना (नये शरीर की उपलब्धि 
के लिये श्रात्मा आदि का), [अ्शितपीतसंयोगाः] वहां खाये पीये के सम्बन्ध से 
होने वाले कर्म-क्रियाकलाप, [कार्यान्तरसंयोगा:] इन्द्रिय, प्राण आदि के संबन्ध 
सेहोने वाले कर्म [च] और [इति] ये सब [अरदृष्टकारितानि ] अदृष्ट द्वारा 
कराये जाते हैं। 

जब आत्मा का देह से वियोग होने लगता है, अर्थात्‌ जिसको लोकव्यवहार 
में कहाजाता है-प्राणी मरने लगता है, उस समय आत्मा के साथ मन, इन्द्रिय 
आदि देह को छोड़ जाते हैं। यह उनका देह से अपसर्पंण' हुआ। इसके 
अनन्तर अन्य नवीन देह की प्राप्ति के लिये उनका वीर्यादि के साथ गर्भाशय में 
प्रवेश होजाता है, श्रथवा विशिष्ट प्राणि-योनियों के श्रनुसार जो प्रकार अन्य 
देह-प्राप्ति का हो, उस दशा में आ्रात्मा के साथ मन श्रादि वहां पहुंच जाते हैं। 
उनके नवशरीर पुष्ट होने तक माता के द्वारा खाये-पीये के सम्बन्ध से-अथवा 
जिस योनि में जैसा सम्भव हो, उस आहार आदि के सम्बन्ध से--नवशरी र संबन्धी 
जो कर्म-शरीर के पोषक विविध क्रियाकलाप-हुआ करते हैं; तथा उन नवशरीरों 
में इन्द्रिय, प्राण श्रादि के सम्बन्ध से जो कम-क्रियाकलाप होते हैं, वे सब अदृष्ट- 
कारित हैं । क हि 

उन-उन भ्ात्माओं के धर्माधर्म के श्रनुरूप सगक्रम की ईश्वरीय व्यवस्थाओ्रं 
के द्वारा उन सब क्रियाकलापों का संचार हुआ करता है। श्रनेक क्रिया प्राणी- 
देहादि-सम्बन्धी ऐसी रहती हैं, जिनका किया जाना प्राणी के प्रयत्न व सामथ्ये 
आदि से बाहर होता है । झ्रात्मा के धर्म-अ्रधम, उनके फल एवं फलसाधनों की 
उपलब्धि में भले साधन हों; पर उनके अस्तित्वमात्र से आ्रात्मदेहसम्बन्धी सब 
क्रियाकलाप चलते रहें, यह सम्भव नहीं; क्योंकि उनके सम्पादन की क्षमता न 
धर्म-अ्रधर्म में है, न श्रात्मा में । इसलिये अदृष्ट' पद के अर्थ के अन्तर्गत ईश्बरीय 
व्यवस्थाओं का मानाजाना श्रावश्यक है। जहां किसी कार्य का कोई दष्ट कारण 
श्रवगत तथा सम्भव नहीं होता, वहां 'अदृष्ट' कारण कहेजाने पर कारणसामग्री 


१. “ संयोग: चन्द्रा० । 
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से “ईश्वरीय व्यवस्था” की उपेक्षा नहीं कीजासकती' ॥१७॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, जन्म-मरण और धर्म-अधर्म का क्रम चालू रहने 
पर मोक्ष कैसे होगा ? आचार सूत्रकार ने समाधान किया-- 
तदभावे संयोगाभावो5प्रादुर्भावशच मोक्ष: ॥१८॥ (२१६) 
[तदभावे] उसका अभाव होने पर [संयोगाभाव:] संयोग:नहीं रहता 
(आत्मा का देह के साथ), [अप्रादुर्भावः | प्रादुर्भाव नहीं होता (आगे देहान्तर 
से सम्बन्ध नहीं होता) [च] झौर [मोक्षः ] मोक्ष है (वह) । 
आत्मा का जन्म-मरण-एक देह को छोड़कर देहान्तर से सम्बन्ध का क्रम- 
मिथ्याज्ञान से होता है। जब तक आत्मा में अनात्मा और अनात्मा में झ्ात्मा का 
मिथ्याज्ञान बना रहता है । तब तक जन्म-मरण का चक्र निरन्तर चलता जाता है । 
शास्त्रवोधित उपायों के अनुष्ठान से जब आत्मा को तत्त्वज्ञान अर्थात्‌ आत्मा के 
यथार्थस्वहूप का साक्षात्कार होजाता है, तब तत्त्वज्ञान मिथ्याज्ञान को नष्ट कर 
देता है। मिथ्याज्ञान का भ्रभाव होने पर जब आत्मा प्रारब्ध कर्मफल पूर होने 
से चाल देह को छोड़ देता है, तथा आगे उस तत्त्वज्ञानी ग्ात्मा के लिये अन्य देह 
का प्रादुर्भाव नहीं होता; तब केवली आत्मा जन्म-मरण के चक्र से बाहर निकल 
जाता है,इसीका नाम मोक्ष है। चिरकाल का क्रमागत देह-प्रवाह विच्छिन्न होजाता 
! है । फलतः मोक्ष की व्यवस्था में कोई बाधा नहीं है,॥। १८॥। मु 
शिष्य आशंका करता है, गुण और कर्म का आश्रय द्रव्य मानागया है। 
तमस्‌ में नील रूप और गति स्पष्ट देखे जाते हैं । तब उसे नौ द्॒व्यों से श्रतिरिक्त 
दसवां द्रव्य क्यों नहीं माना जाता ? फिर वहां गति का कारण क्‍या होगा ? 
क्योंकि पूर्वोक्त नोदन, अभिषात, गरुरुत्व, द्रवत्व, आदि गतिकारणों में से वहां । 
किसी का अस्तित्व नहीं रहता । सूत्रकार ने समाधान किया-- 
द्रव्यगुणकर्म निष्पत्तिवेधर्म्यादभावस्तम:' ॥६॥ (२१७) 


[द्रव्यगुणकर्म निष्पत्तिवैधर्म्यात्‌ | द्रव्य, गुण, कर्म की निष्पत्ति-सिद्धि के 
वैवर्म्म-विपरीतता से [ग्रभाव:] भ्रभाव है. (तेज का) [तमः |] तम-अन्धकार । 


१. सन्नहवें प्रस्तुत सूत्र से पहले एक भतिरिक्त सूत्र है-कायकर्मणात्मकर्म धर्म- 
योरनुपपत्ति:' ञ्र० प्रा०। 'कायकर्मणा5ःत्मकर्म व्यास्यातम्‌” चन्द्रा० । 
/०दुर्भावहचस मोक्ष: श्र: प्रा० । “«दुर्भावः स मोक्ष: चन्द्रा०। 

३: चन्द्रकान्त भट्टाचाये ने सूत्रपाठ--द्रव्यगुणकर्म निष्पत्ति वेधर्स्याद्‌ भाभाव- 
स्तमः” साना है। यह अ्रधिक स्पष्ट है। भा-ज्योति-तेज का झभाव तसम है। 
9 वेधर्म्याद्‌ भावाभावमात्र तम:” चन्द्रा०। 


२०२ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


काय द्रव्य की सिद्धि अपने अवयव-द्रव्यों से होती है। जैसे घट-पट आदि 


कार्यद्रव्यों के अवयव ऊपाल तन्तु आदि स्पष्ट देखे जाते हैं; परन्तु तमस्‌ के कोई 
अ्वयव दृष्टिगोचर नहीं होते । यह द्रव्य के साथ तमस्‌ का वैधरम्य॑-वैप रीत्य है। 

यदि कहाजाय, नील रूप थुण का आश्रय होने से तमस्‌ को द्रव्य मानना 
चाहिये; तो यह कहना युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि जो द्रव्य रूप का आश्रय होता 
है, वह आवश्यकरूप से स्पर्शका भी साश्चय होता है ।। रूप, स्पर्शका कभी 


व्यभिचार नहीं करता; +रन्तु तमस्‌ में स्पर्शंका स्वेथा ग्रभाव है, अ्रतः वह रूप 


४ कहाजासकता है, तमस्‌ में अनुद्भूत स्पर्श रहता हो | यह कहना भी संगत 
'नहीं; क्योंकि उद्भूतरूप के साथ स्पर्श सनुद्भूत रहता हो, ऐसा उदाहरण संसार 


रहता । श्रत: उद्भूत रूपवाले तमस्‌ नामक द्रव्य का अस्तित्व सम्भव नहीं । 

यह भी कहना संग्रत नहीं, कि रूप और स्पश का साहचयय॑ केवल पृथिवी में 
है; तमस्‌ तो ग्रतिरिकत द्रव्य है, वहां रूप रहते भी स्पर्श न रहेगा । कारण यह है, 
क्कि पृथिवी के अतिरिक्त नील रूप का अधिकरण अन्य कोई द्रव्य नहीं । इसके साथ 
यह भी आवश्यक है,कि नीलरूप का सामानाधिकरण्य गुरुत्व के साथ निर्चित है। 
न केवल गुरुत्व, अपितु रस और गन्ध के साथ भी । संसार में कोई ऐसा दुृष्टान्त 
नहीं मिलता, जहां नीलरूप हो, और गरुरुत्व, रस, गन्ध न हों। क्‍योंकि तमस्‌ में 
गुरुत्व आदि नहीं हैं, अतः वह नीलरूप का आश्रय नहीं । यह सब द्रव्य के साथ 
तमस्‌ का वैधम्य॑ है। 

रूप गुण का और रूपवाले द्रव्य में कर्म का प्रत्यक्ष चक्षु इन्द्रिय द्वारा श्रालोक 
के सहयोग से होता है । श्रालोक की सहायता के विना चक्षु द्वारा रूप का तथा 
रूपवाले द्रव्य में कम का प्रत्यक्ष नहीं होसकता । पर तमस्‌ के विषय में ऐसा नहीं 
देखाजाता | यदि नीलरूप का प्रत्यक्ष आलोक की सहायता के विना हुआ करता, 
तो नील घट-पट श्रादि का प्रत्यक्ष विना आलोक के होजाया करता । पर ऐसा 
नहीं होता । अ्रतः रूपादि प्रत्यक्ष में आ्रालोक आ्रावरयक सहायक है । इसके विपरीत 
प्रालोक के आते ही तमस्‌ का कहीं पता-ठिकाना नहीं रहता । ग्रुण, कर्म के साथ 
तमसू का यह वैधम्यं है। इन सब कारणों से ज्ञात होता है, तमस्‌” नाम का कोई 
द्रव्य नहीं है। यह केवल भ्रालोक का अ्रभावमात्र है। आलोक के न रहने पर उसका 
भास्वर शुक्ल रूप नहीं रहता । आलोक की गति का उसके अभाव में अ्रम हो- 
जाता है, ऐसे ही शुक्लरूप के श्रभाव में नीलरूप का भ्रम १ &॥ 


शान्हिक ] पडचमोध्याय : २०३ 


ऐसे अ्रम का कारण बताते हैंए इतर: हे कह 
वेजसो द्रव्यान्तरेणावरणाचच ॥२ ०॥ (२१८) 
(हिजस: | वेज के [ द्रव्यान्तरेण ] अन्य द्रव्य के द्वारा [आ्रावरणात्‌ ] आवरण 
से-ढक जाने से [च] और (प्रतीति होजाती है) । हु 
कोई व्यक्ति प्रकाश में खड़ा है, वह चाहे सूर्य का प्रकाश है, अथवा अन्य 
विद्युत्‌ आदि का । जहां व्यक्ति खड़ा है, उसके देह से प्रकाश का आवरण होजाता 
है। जितने प्रदेश में ग्रावरण रहता है, उसे उस व्यक्ति की छाया कहा जाता है। 
यही तमस्‌ व भ्रन्धकार का प्रतीक है । जब वह व्यक्ति उस स्थान से चलता है, तो 
वह छाया उसके साथ चलती प्रतीत होती है। वस्तुतः यह छाया नहीं चलती, 
व्यक्ति के चलने से आवरण का प्रदेश बदलता जाता है। जहां से आवरण हटता 
है, वहां पुन: प्रकाश होजाता है, जहां आवरण पड़ता है, वहां छाया दीखती है, 
व्यक्ति चल रहा है, पर देखनेवाले को यह अ्रम होता है, कि छाया चलरही है। 
यथार्थ में चलनेवाला केवल आवरण है । 
जिसको तमस्‌ या अन्धकार कहाजाता है, वह वस्तुत: छाया है। सूर्य के 
सामने होने पर प्रकाश की स्थिति रहती है । पृथिवी के अपनी कीली पर घूमने से 
जब हमारा गोलार्द्धा सूर्य के सामने नहीं रहता, तब प्रकाश के अ्रभाव की इस 
स्थिति को तमम्‌ या अन्धकार कहा जाता है, जो केवल पृथिवी की छाया है। 
अथवा कहिये, पृथिवी आवरण रूप में प्रकाश के सामने आगई है । तमस्‌ या अन्ध- 
कार प्रत्येक अवसर पर किसी अन्य द्रव्य द्वारा प्रकाश के आवरण की छायामात्र 
है । फलत: तमस्‌ न कोई द्रव्य है, न उसमें किसी गति आदि कर्म के होने का प्रश्न 
उठता है ॥२०॥। 
शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या कर्म सभी द्रव्यों में होता है, अथवा कोई ऐसे 
द्रव्य हैं, जहां कर्म न होता हो ? सूत्रकार ने बताया-- 
दिक्‍कालावाकाशं च॒ क्रियावद्ेवधर्म्या- 
न्निष्क्रियाणि ॥२१॥ (२१६) 
[दिक्कालौ ] दिशा, काल [आकाझम्‌] आकाश [च] और [क्रियावद् - 
धर्म्यात्‌ | क्रियावाले के साथ वैधरम्य से [निष्क्रियाणि| निष्क्रिय होते हैं । 
दिशा, काल और आकाश द्रब्यों का उन द्रव्यों से वैश्वम्यें है, जिनमें कर्म 
उत्पन्न होता है; इसलिये ये तीनों द्रव्य निष्क्रिय हैं। किसी द्रव्य में क्रिया होने के 


१. यह सूत्र नहीं है, अ० प्रा० । 
२. “क्रियावद्भ्यो वेधर्म्या ० श्र० प्रा० । चन्द्रा० 


र्‌ण्डे वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


लिये उस द्रव्य का मूतं होना;अश्रथवा परिच्छिननपरिमाण होना आवश्यक है । उक्त 
तीन द्रव्यों के अतिरिक्त शेष द्रव्य मृत श्रथवा परिच्छिन्न परिमाण वाले हैं; 
उनमें क्रिया होना, एक देश से देशान्तर में गति करना संभव है । दिशा आदि तीन 
द्रव्य अमृत एवं महत्परिमाण वाले हैं, सर्वत्र व्याप्त हैं; यही क्रियावाले द्रव्यों से 
उनका वेधर्म्य है। इसकारण एक देश से देशान्तर में गतिरूप क्रिया का होना इन 
द्रव्यों में संभव नहीं ॥२१॥ 
इसी प्रसंग में सूत्रकार ने वताया-- 
एतेन कर्माणि गुणाइच व्याख्याता: ॥२२॥ ( २२० ) 
[एतेन ] इस कथन से [कर्माणि] कर्मों [ग्रुणाः] ग्रुणों का [च] और [ व्या- 
स्याताः | व्याख्यान (समझ लेना चाहिये, निष्क्रिय होने के विषय में ) । 
मूर्ते होना अथवा परिमाण वाला होना केवल द्रव्य का धर्म है। इसप्रकार 
गुण और कम न मूर्त्त हैं, न परिमाण वाले । इसलिये इनमें क्रिया का होना संभव 
नहीं । दिशा आदि के समान गुण और कर्म निष्क्रिय होते हैं ।॥२२॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि ग्रुण, कर्म निष्क्रिय हैं, तो इनका द्रव्य से 
संवन्ध कैसे होता है ? सम्बन्ध के लिये क्रिया का होना ग्रावश्यक है । सूत्रकार ने 
समाधान किया-- 
निष्क्रियाणां समवाय: कर्मभ्यो' निषिद्ध: ॥२३॥ (२२१) 
[ निष्करियाणाम्‌ ] क्रियाहीन ग्रुण, कर्मों का [समवाय:] समवाय सम्बन्ध 
(द्रव्य के साथ) [कमंस्यः] क्रियाश्रों से [निषिद्ध:] निषिद्ध है, रहि; है । 
गुण और कर्म निष्क्रिय हैं, क्रिया के ये समवायिकारण नहीं हैं । द्रव्य के साथ 
इनका सम्बन्ध समवाय है। तात्पर्य है--द्रव्य इनका समवायिकारण होता है । 
भुण और कर्म द्रव्य में समवाय-सम्बन्ध से ग्रात्मलाभ करते हैं । परन्तु इस आत्म- 
लाभ में अर्थात्‌ द्रव्य में गुण अथवा कर्म के उत्पन्न होने में गुण-कर्मं को कोई गति 
आदि क्रिया नहीं करनी पड़ती । समवाय के नित्यसंवन्ध मानने का यही तात्पर्य 
है, कि ग्रुण-कर्म द्रव्य को छोड़कर अन्यत्र कहीं आत्मलाभ नहीं कर सकते । गुण- 
कर्म का द्रव्य में समवाय नित्य है । यह समवाय क्रियाओ्रों से निषिद्ध है, अर्थात्‌ 
इसकी सीमा में, इसके क्षेत्र में क्रियाओ्रों का प्रवेश नहीं है । 
सूत्रकी अन्य प्रकार व्याख्या में सूत्र पदों का अन्वय इसप्रकार करना 
चाहिये--निष्क्रियाणां द्रव्याणां दिगादीनां कर्मम्यः कमनिरूपित: समवायो 


निषिद्ध,, न भवतीत्यर्थ: ।' क्रियारहित दिश्ग आदि द्रव्यों का समवाय क्रियाओं से 
अडहडईहडईडड:,स कः€डॉक्‍ञॉएइडसआखचअचक्‍इअंफेल दघ घी 
१. कर्मम्ि: प्रतिषिद्धः श्र० प्रा० । '०भ्य: प्रतिषिद्ध:' चन्द्रा० । 


श्रान्हिक ] पञ्चसो5ध्याय : २०५ 


निरूपित नहीं होता । 
पांच वर्ग हैं, जिनका समवाय अन्य पदार्थों में रहता है। ञ्रर्थात्‌ उन पांच 
वर्गों की उन पदार्थों में उत्पत्ति अथवा स्थिति होती है । वे पांच वर्ग हैं-- 
१. अवयवी [-द्रव्य| का समवाय अवयवों [कारण द्रव्यों] में 
२. गुण का समवाय द्रव्य [गुणी ] में 
- क्रिया का समवाय द्रव्य [ क्रियावान्‌ ] में 
जाति का समवाय व्यक्ति [ह्व्य, गुण, कम ] में 
५. विशेष नामक पदार्थ का समवाय नित्यद्रव्य परमाणुओं में 
जिसका समवाय है, वह आधेय; तथा जिसमें समवाय है, वह आधार है। 
इसका तात्पर्य है, आधार में समवाय आधेय से निरूपित है। आधेय उस आधार 
में उत्पन्न होकर अथवा स्थित होकर समवाय को अभिव्यक्त करता है। 
संख्या ३ में कहा गया, क्रिया का समवाय द्रव्य में है। परन्तु द्रव्य के दो 
प्रकार वतायेगये--एक सक्रिय; दूसरे निष्क्रिय । सक्रिय द्रव्यों में समवाय क्रिया- 
निरूपित होगा; परच्तु निष्क्रिय द्रव्यों में समवाय क्रियानिरूपित न होकर केवल 
गुणनिरूपित होगा । इसी भाव को सूत्रकार ने कहा है--निष्क्रिय द्रव्यों का सम- 
वाय क्रियाश्रों (कर्मों) से निषिद्ध है; अर्थात्‌ वह क्रियानिरूपित नहीं होता। 
फलतः यह तथ्य सामने आया, कि निष्क्रिय द्रव्य, ग्रुण, कर्म में कोई वस्तु समवेत 
हुई उत्पन्न नहीं होती । अर्थात्‌ ये किसी वस्तु की उत्पत्ति के समवायिकारण नहीं 
होते ॥२३॥। 
यथार्थ को अंशतः न समभते हुए शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि ग्रुण, कर्म 
किसी के कारण नहीं, तो गरुणादि से ग्रुणादि की उत्पत्ति कैसे मानी जाती है ? 
रूपादि से रूपादि गुण की, संयोग से कर्म की, कर्म से वेगार्य संस्कार गुण की 
उत्पत्ति होती है। सूत्रकार ने समाधान किया-- 
कारणं त्वसमवायिनो" गुणा: ॥२४॥। (२२२) 
[कारणम्‌ | कारण [तु] तो हैं [असमवायिन: ] असमवायी [ग्रुणाः] गुण । 
गुण अपने कार्यों के प्रति असमवायिकारण होते हैं ॥ किसी कार्य का सम- 
वायिकारण केवल द्रव्य होता है । प्रत्येक पदार्थ ससवायिकारण हो, अथवा सम- 
वायिकारण होना केवल कारणता हो; यह कोई झावश्यक नहीं है। वस्तुमात्र की 
नैसगिक उस स्थिति का विवेचन करना शास्त्र का लक्ष्य है, जो जहां संभावित 
है | विवेच्य स्थिति के अनुसार गरुण-कार्य द्रव्य, गुण, कर्मो के प्रति--असमवायि- 


न्र्‌्न्प्ण 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 


७७ जचचलल्ल्चण्ण्ण् न 


२०६ वेशेषिकदशनम्‌ (हिसीव 


कारण होते हैं। क्रियानिरूपित समवाथिकारणता गुणों में एवं कर्मों में संभव 
नहीं ॥२४॥ 

सूत्रकार ने भ्रतिदेश द्वारा दिशा की इसी स्थिति का निर्देश फियोर+-- 

गुणदिग्‌' व्याख्याता ॥२५॥ (२२३ ) 

[गुण ] गुणों से [दिक्‌] दिशा का [व्याख्याता ] व्यास्यात समस्त जनों 
चाहिये। 

यह प्रमाणित किया गया, कि गुण अमूर्त होने से क्रिया के प्रति समकॉयि:- 
कारण नहीं होते। अ्रथवा क्रियानिरूपित समवायिकारणता गुणों में नहीं होती । 
इसीके अ्रनुरूप--दिशा के द्रव्य होते हुए भी--अमूत्तं होने के कारण वह क्रिया 
का समवायिकारण नहीं होती । श्रथवा क्रियानिरूपित समवायिकारणता दिशा 
में नहीं रहती; एकत्वादि संख्या-गुणनिरूपित समवायिकारणता रहती है । यह 
क्रिया पूर्व दिशा में हुई, यह पश्चिम दिशा में इत्या दि-व्यवहार क्रिया के प्रति 
दिशा की समवायिकारणता का बोधक नहीं है; यह केवल निमित्तकारणता को 
प्रकट करता है; प्रयोग औपचारिकमात्र है । क्रिया का समवायिकारण तो वही 
द्रव्य है, जिसमें क्रिया साक्षात्‌ होरही है २५ ॥ 

सूत्रकार ने दिशा के भ्रनुरूप काल के विषय में अतिदेश द्वारा बताया-- 


कारणेन काल:* ॥२६॥ (२२४) 

[कारणेन ] कारण (निष्क्रिय होने) से [कालः |] काल (व्याख्यात समभना 
चाहिये) । 

प्रस्तुत सूत्र में गत प्रसंग से निष्क्रियत्व, अमृत्तेत्व हेतु तथा व्याख्यात पद का 
अनुवरत्तन अपेक्षित है। काल निष्क्रिय है, अ्रमूर्त है; इस कारण वह--गुण व दिशा 
के समान-क्रिया का समवायिकारण नहीं होता ।। अर्थात्‌ क्रियानिरूपित सम- 
वायिकारणता काल में नहीं रहती; प्रत्युत संख्यादि-गुणनिरूपित समवायि- 
कांरणता रहती है। वैसे कार्य मात्र में काल निमित्तकारण रहता है; क्‍योंकि 
प्रत्येक कार्य श्रवश्य किसी न किसी काल में श्रात्मलाभ किया करता है ॥२६।॥। 


इति वशेषिकसूत्रविद्योदयभाष्ये पञचमाध्यायस्य प्रथममाह्लिकम्‌ । 
समाप्तइचायं पठचमो5्ध्याय:। 


१. “गुणइच दिग्‌ व्याख्याता,' श्र० प्रा० । 
२. “काल इति' चन्द्रा ० । 


श्रथ षष्ठाध्याये प्रथमान्हिकम्‌ । 


गत अध्याय में कर्म का विवेचन किया गया । अब गुणों का विवेचन व परी- 
क्षण करना अभीष्ट है। गुणों में प्रथम विवेचन की दृष्टि से धर्म-अधर्म अभ्यहित 
हैं; क्योंकि आत्मा के अम्युदय और पतन के ये आवश्यक कारण होते हैं । अधर्म 
का परित्याग और धर्म का अनुष्ठान आत्माम्युदय के लिये आवश्यक है; अतः 
ब्रथ्मम धर्माधर्म विवेच्य हैं। कौन कर्म [क्रिया] धर्म के साधन हैं और कौन अधर्म 
के; इसमें केवल वेद प्रमाण है; क्‍योंकि वह ईश्वरीय ज्ञान है। उसमें म्रम, प्रमाद, 
विप्रलिप्सा आदि दोषों की संभावना नहीं। इस तथ्य की उपपत्ति के लिये सूत्र- 
कार ने अ्रध्याय का पहला सूत्र कहा-- 

बुद्धिपूर्वा वाक्यक्ृतिवेदे' ॥१॥ (२२५) 

[वुद्धिपूर्वा | वुद्धिपूर्वक है [वाक्यक्ृति: ] वाक्यरचना [वेदे | वेद में । 

सूत्र में बुद्धि पद का अर्थ इस नाम का अन्तःकरण नहीं, प्रत्युत नैसगिक 
नित्यज्ञान का बोधक है-यह पद । वेद में जो वाक्यरचना है, पद व पदसमूहों की 
आनुपूर्वी है; वह सब बुद्धिपू्वंक है, नित्य ज्ञानमूलक है। वेद के इस रूप में भ्रम 
प्रमाद आदि की संभावना नहीं । इसी कारण धर्म व अधर्म का बोध कराने में 
बेद का स्वतः प्रामाण्य है। ईश्वरीय ज्ञान होना इसका मूल है। मानव का ज्ञान 
यत्किड्च्चित्‌ अज्ञानमिश्रित रहता है। यह कभी संभव नहीं, कि कोई मानव 
पूर्णज्ञानी हो । ईश्वरीय ज्ञान पूर्ण व नित्य है | मानवप्राणी के लिये जितना अपे- 
क्षित है, वह वेद के रूप में प्राप्त है । उसका निरपेक्ष प्रामाण्य होने से वहां जो 
विहित है, वह अनुष्ठेय तथा जो निषिद्ध है, वह त्याज्य है। यथार्थ धर्म का स्व- 
रूप वहीं से जानाजाता है । वह वेद-ऋक्‌, यजुष्‌, साम, अथर्वेरूप है ॥१॥ 

सूत्रकार ने वेदरचना की बुद्धिपूर्वकता में अ्रन्य उपोद्वलक प्रस्तुत किया-- 

ब्राह्मणे' संज्ञाकर्म सिद्धिलिज्भम्‌ ॥२॥ [२२६] 
[ब्राह्मणे] ब्राह्मण में जो [संज्ञाकमं] संज्ञा का-नाम का करना है, वह 
१. “०कृतिवेंदः आ० प्रा०। 


२. 'ब्राह्मणसंज्ञाकर्म' अ्र० प्रा०। तथा ब्राह्मणे संज्ञाकम सिद्धि लिड_ गर्म चन्द्रा ०। 
इन ग्रन्थों में इस सूत्र से पूर्व एकसूच्र निर्दिष्ट, है जो भ्रन्य संस्करणों में उप- 


वेद द 
र्ण्फ पकदर्शनम्‌ बे 


[सिडिलिज्ञम्‌] सिद्धि में लिज् है (बुद्धिपुवंक वेदरचना की 

सूत्र में ब्राह्मण; पद किसी वर्णविश्ेष का 
साहित्य का बोध कराता है, जो इस [ब्राह्मण] 
साहित्य में अनेक पदों के 7 का मूल आधार बताते हए उनका विवरण दिया 
गया है। जैसे-रोने से 'रुद् दा जाते से छ्न्दः; अन्त से मन्त्र ; वाज 
(अन्त व बल ) का भरण-धारण, पोषण करने से 'भरद्वाज' आदि शतञः पदों के- 
लिशिकट: अनी गिल्जलत का मिलरेश उक्त साहिल के उपलब्ध होता है । इसी 
प्रकार ब्राह्मण, राजन्य, वैद्य, शूदर श्रादि पद हैं; जिन सवका मलत: प्रयोग वेद में 
हुआ है । सर्गादि काल में जब वेद का प्रादुर्भाव हुआ, तब न जसप्रकाे का मानव 
समाज था, न अवान्तर विभाग, किन्‍्हीं आ्रादिसग्ंकालिक विशिष्ट मानवों के 
माध्यम द्वारा श्रचिन्त्यशक्ति परमात्मा ने वेदों का प्रादुर्भाव किया । उन वैदिक 
पदों में श्र्थविशेष के बोधन करने की शक्ति का निधान किसने किया ? मानव 
इतना अधिक सर्वज्ञ कभी नहीं होता 3 पेय यह स्वीकार करना सर्वथा निर्वाध व 
दुक्तिय्॒क्त है, कि वह सब रचना | है। उसीका विवरण ब्राह्मणसा हित्य में 
हिंद छिपा है मम स्वयं व्यवहार में भानेपर विशिष्ट खो की उि. 
व्यक्ति के लिये अनेक पदों का प्रयोग व निर्माण करता है। इसप्रकार ब्राह्मण- 
साहित्य में अ्नेकानेक नाम-पदों का मौलिक अर्थ-विवरण-वेद ईश्वरीय रचना 
है-इस निश्चय [सिद्धि] में प्रमाण है ॥२॥ हे 

न केवल पदों के अर्थ ा, भत्युत कर्मों का निर्देश भी वेद की ज्ञानपूर्वक 
रचना में प्रमाण है। सूत्रकार ने उपलक्षणरूप में कर्म का निर्देश बताया--- 


बृद्धिपूर्वों ददाति: ॥ ३॥ (२२७] 
[वृद्धि | शानपूर्वक है (वेद में) [ददाति: | दान (कर्म का निर्देश ) । 
सूत्र में 'ददाति:' पद दान-कर्म का निर्देश करते हुए वेद के उन प्रसंगों की 
ग्रोर संकेत करता है, जहां श्रम्युदय के साधनरूप में दान-कर्म विषयक महत्त्व के 
विवरण उपलब्ध होते हैं। वेद में कहा-यह भूमि और यहां के अनन्त ऐड्वर्य प्राणी 


)। 
वोवक न होकर उस बैंदिक 
नाम से प्रसिद्ध है। ऐसे ब्राह्मण- 


सन पे. 7 
लब्ध नहीं । सूत्र है--'स वा श्रस्मद्बुद्ध यन्‍्यो लिड्भामृषे: 'झ० प्रा० । 'न 
चास्मद बुद्धिभ्यो लिज्धमृषे:' चन्द्रा ० । 


१. इस सब के लिये वेदिक साहित्य के निम्नस्थल द्रष्टव्य हैं--श ० ब्रा० ६।१। 


३।१०॥ जे० उ० ब्रा०४॥२॥६॥ हा० ब्रा० 5।५।२॥१॥ निरु० ७३१३॥ 
श्रार्षे० ब्रा० १२।१।२।२ इत्यादि। यह केवल दिग्दशशनमात्र है, विद्वान्‌ 
जानते हैं, इसप्रकार के विवरणों से वेदिक साहित्य भरा पड़ा है। 


७० जज 


ष्ठोष्ध्याय : 
झान्हिक] कल 


के जीवनसम्बस्धी सस्टरेदंस के लिये दिये गये हैं, इनका उपयुक्त विभाजन कर । 
प्रत्येक प्राणी के लिये इनके उपभोग का अवसर मिलना चाहिये । यह सत्य है, जो 
अ्रज्ानी न स्ेंये उपभोग्य सम्पत्ति का उपयोग करता है, और -न अपने साथी 
पड़ोसी को सहयोग देंता है, उसे उपभोग्य पदार्थों का प्राप्त होना व्यर्थ है, वह 
संम्पाति को नाश है। भोग्य पदार्थ उपभोग के लिये है, छिपाकर रखने व बन्द 
करने के लिये नहीं । नैसेगिक स्वार्थ में डूबे व्यक्ति की केवल अपने लिये उपभोग 
की भावना होना पाप है । $ है 

दा गत सेब कर्मों का उपलक्षण है, जो प्राणी के अभ्युदय के साधन हैं । इसे 
कौन जानता है ? कि अ्रमुक कम अभ्युदय के साधन हैं। अल्पज्ञ स्वार्थ में दबा 
मानव दान आदि कर्मों के प्रति स्‍्वभावत: अरुचि रखसकता है। यह तो महा- 
दाता भगवान का निर्देश है, जब अनन्त ऐबड्वर्य प्राणी के उपभोग के लिये उसने 
प्रदान किये हैं; तब प्राणियों में श्रेष्ठ मानव को उस दान आदि सत्कर्म की 
भावना से विमख न होना चाहिये । वेद का ऐसा विवरण वेद की रचना को ज्ञान- 
पूर्वक व ईदवरीय होने में प्रमाण है ॥३॥ ह 

दान के द्वारा सत्कतेव्य बताने के साथ ही प्रतिग्रह के विषय में सूत्रकार ने 
अतिदेशपूर्वक कहा-ः 

तथा प्रतिग्रह: ॥४॥ (२२८५) 


[तथा] उसी प्रकार [प्रतिग्रहः] दान का स्वीकार (वेद की ज्ञानपूर्वक रचना 
का प्रमाण है) । 

दान को स्वीकार करना समाज की विश्यृखलता को दूर करने में सहयोग 
देना है ।' यह पारस्परिक सहानुभूति होने का मूल है। गंभीरता के साथ एक- 
दूसरे के प्रति पूर्ण सहानुभूति रखने वाले व्यक्तियों के समाज का संघटन ईइवरीय 
प्रेरणा है। मानव ने कभी इसको पूरे रूप में निभाया नहीं; क्योंकि अपने क्षेत्र 
में यह भी एक छोटा चौधरी है । जब जितना निभाया, उसके अनुसार उतना फल 
पाया । समाज का उतने अंश तक सुखी व दुःखी होना, समाज की उतने अंश 
तक इन भावनाओं व उनके अनुसार अनुष्ठानों-सक्तिय व्यवहारों पर ही निर्भर 
है । निस्‍्सन्देह ऐसे निर्दोष समाज की कल्पना-साधना ईश्वरीय ही संभव है। 
मानव उस स्तर पर कभी पूरा नहीं उतरा । वेद के समाजविषयक ऐसे निर्देश 
उसके ईश्वरीय रचना होने में प्रमाण हैं ॥॥४॥॥ 


२- द्र॒ष्टव्य, ऋ० ४॥२६।२॥ १०।४८॥१॥१०१११७॥६॥ 
२. द्र॒ष्टव्य, ऋ० १०१११७ ॥५॥ इत्यादि। 


२१० वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 

समाज को सुखी-दुःखी, उन्‍नत व अनुन्नत होना व्यक्तियों के सत्कर्म व 
व असत्कम पर निर्भर करता है । व्यक्तियों का समूह समाज है । सत्कर्म किसी 
विशेष वर्ग की ठेकेदारी नहीं । यह सोचकर--कि सत्कर्म उनका ही कार्य है, हम 
चाहे जैसा आचरण करें-समाज अभ्युदय-लाभ नहीं करसकता । फल कर्मानुसार 
होता है; जो करता है, वह पाता है, सूत्रकार ने बताया-- 

आत्मान्तरगुणानामात्मान्तरे5का रणत्वात्‌ ॥५॥ (२२६) 

[ग्रात्मान्तरगुणानाम्‌ |] एक झआरात्मा की विशेषताओं (-गुणों) के [आरात्मा- 
न्तरे] अन्य आत्मा की परिस्थितियों में [अ्रकारणत्वात्‌ | कारण न होने से । 

एक आत्मा का सत्कमं दूसरे आत्मा की परिस्थितियों में कारण नहीं हांता | 
कुछ व्यक्ति व्यवस्था के अनुसार सत्कर्म-अपेक्षित कार्यानुष्ठान-परिश्रम करते 
हैं; वे उसका फल पाते हैं; यह ईश्वरीय विधान है । समाज इसके श्रनुसार जितना 
अधिक बर्तेगा, उतना अभ्युदय का लाभ उठायेगा । यदि स्वार्थी मानव इसमें 
व्यतिक्रम करना चाहेगा; तो वह 'कृतहानि' और “अक्ृताम्यागम' होगा । यह 
न्याय के विपरीत है । ईश्वर के शासन में ऐसा संभव नहीं। #कतहानि' का 
तात्पयं है, जिसने जितना किया है, उसको उतने किये का फल न मिले, तो उस- 
के किये [कृत] की हानि होगी । और जिसने नहीं किया [भ्रकृत], उसको अन्य 
के कृतश्रम का फल प्राप्त [-अभ्यागम] होगा । यह पूर्ण अन्याय का रूप है । 
इसमें समाज न कभी सुखी होता, न पनप । इसलिये समाज के अभ्युदय के 
लिये प्रत्येक व्यक्ति यह सोच-समभकर अपने आवश्यक सत्कर्म का अनुष्ठान 
करे, कि मुझको अपने किये का फल प्राप्त होना है। अश्रन्य का किया सत्कमं मेरे 
अभ्युदय में कारण नहीं होसकता । 

कहाजाता है, मृत व्यक्ति के निमित्त पुत्र द्वारा कियागया श्राद्धकर्म मृत 
व्यक्ति की तृप्ति का कारण होता है। तब अन्य के किये कम का अन्य को फल 
प्राप्त होना उचित मानना चाहिये । जब अन्य के किये कर्म का फल मृत व्यक्ति 
को मिलजाता है, और इसे शास्त्रीय व्यवस्था कहाजाता है; तो जीवित व्यक्ति 


१. आत्मगुणेष्वात्मान्तरगुणानामकारणत्वात्‌' अ्र० प्रा० । चन्द्रा ० । इन ग्रन्थों 
में इस सूत्र से पहले एक ओर सूत्र है--'तयोइच ऋ्रमो यथानितरेतराज्भ- 
भूतानासू ।/ उन दान-प्रतिग्रह दोनों का क्रम-पारस्परिक सम्बन्ध कार्य- 
कारणरूप नहीं है; प्रत्युत ऐसे दो पदार्थों के समान है, जिनका परस्पर 
अज्भभाव-कायंकारणभाव नहीं होता | जैसे-घट श्रौर रासभ । 
सूत्रगत 'च पद नहीं है, चन्द्रा ० । 


श्रान्हिक ] षष्ठो5्ध्याय : २११ 


अन्य के श्रम का फल क्यों न प्राप्त करे ? वैसा करना उचित ही होगा। 

वस्तुत: यह कल्पना अत्यन्त मिथ्या व निराधार है, कि यहां कुछ व्यक्तियों 
को भोजन करा देने से परलोकगत आत्मा की तृप्ति होजाती है । यह किसने देखा 
जाना ? यथार्थ में यह कल्पना मूलरूप से अवैदिक है। स्पष्ट देखाजाता है, तृप्ति 
केवल उन व्यक्तियों की होती है, जो उन खाद्य पदार्थों का उपयोग करते हैं । 

कहाजाता है, खाद्य पदार्थ के उपयोग से तृप्त व्यक्तियों का आशीर्वाद पर- 
लोकगत आत्मा को सन्तुष्ट व तृप्त करता है। वस्तुतः १रलोकगत आत्मा कहां 
है, कैसा है; यह आजतक किसीने नहीं जाना; और न यह देखा है, कि आशी- 
वाद ने किसी की भूख मिटाई हो । 

यह एक सर्व॑मान्य एवं न्याय्य व्यवस्था है, कि एक आत्मा के गुणों-विशेष- 
तारों, श्रम आदि सत्कर्मो-का फल दूसरे आत्मा को नहीं मिलता, न मिलना 
चाहिये । इस लोक और परलोक दोनों के लिये यह सुख व अभ्युदय का मूल 
आधार है। इसका व्यतिक्रम होने पर-परलोक का तो पता नहीं, पर--इस लोक 
में ईर्ष्या, द्व ष, मात्सयं श्रादि बढ़कर संघर्ष पैदा होतारहा है हो रहा है और 
होगा । उस मूलभूत न्याय्य-व्यवस्था का परित्याग ऐहिक संघर्षों की जड़ है । ऐसी 
दशा में इसे कोई समाप्त कर नहीं सकता । संभवतः संघर्ष न उठें, श्रथवा उनमें 
शिथिलता लाईजासके, इसी भावना से कदाचित्‌ मृतक श्राद्ध जैसे कर्मों की कल्पना 
कीगई हो । इसे शास्त्रीय रूप दियागया, और उस मूल न्याय्य व्यवस्था की जड़पर 
कुल्हाड़ा चलादियागया । आचार्य सूत्रकार यह भाव अभिव्यक्त कररहा है, कि 
एक आत्मा के गुण-सत्कर्म दूसरे झ्रात्मा के लिये फलप्रद नहीं होते | इस व्यवस्था 
का पालन सबके अभ्युदय का साधन है ॥५॥ 

सूत्रकार ने बताया-- 

तह ष्टभोजने न विद्यते' ॥६॥ (२३०) 


[तत्‌ ] वह (अभ्युदयरूप फल) [दुष्टभोजने] दूषित व्यक्तियों द्वारा ऐश्वर्य 
भोगते रहने पर [न] नहीं [विद्यते | रहता है। 

समाज में दूषित व्यक्ति-अ्रनधिकारी व्यक्ति यदि ऐड्वर्य का भोग करता 
१. इस सूत्र से पूर्व एक और सूत्र है -- 

श्रदुष्टभो जनात्‌ समभिव्याहारतो&भ्युदय: ।' श्र० प्रा०/चन्द्रा ० १ 

श्रधिकारी व्यक्तियों द्वारा ऐश्वर्य श्रादि का भोग किये जाने से तथा सबके 

प्रति समान व्यवहार से समाज का भ्रभ्युदय होता है। उस समाज को सब 

प्रकार के सुख प्राप्त होते हैं, जहां ऐसी न्याय्य व्यवस्था हो । 


न वेशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 
रहता है; तथा जो श्रधिकारी हैं, उनको इस भोग से वज्चित रक्खाजाता है; 
तो समाज में अभ्युदयरूप फल नहीं रहता, तिरोहित होजाता है। ऐसा समाज 
संघर्ष, दुःखी ओर विपदाओ्ों का आगार बनजाता है ॥॥६॥। 
दुष्ट कौन है ? सूत्रकार ने वताया-- 
दुष्ट हिसायामू ॥७॥ (२३१) 
[दुष्टम्‌ ] दुष्ट (जानो उसे, जो) [हिसायाम्‌ ] हिंसा में--दूसरों को कष्ट देने 
में (प्रवृत्त हो) । 
ऐसे व्यक्ति ऐहिक ऐड्वर्यों का भोग करने के अधिकारी नहीं हैं, जो समाज में 
विश्श खलता पैदा करते हैं, अ्रकारण अन्य व्यक्तियों को कष्ट पहुंचाते हैं । दूसरे के 
अधिकार पर डाका डालते हैं। अ्रधिकारी के ऐश्वर्य व सम्पदाओं का अपहरण 
करते हैं । समाज की सम्पत्ति का ध्वंस करते हैं । प्रशासन का काये है, ऐसे व्यक्तियों 
को अ्रनधिकृत ऐश्वर्यभोग से वड्चित करे; अ्रथवा उनको समन्मार्ग पर लाने का 
सवप्रकार प्रयत्न कियाजाय । ऐसा दुष्ट व्यक्ति समाज का कुष्ठ है। रोगी समाज 
व व्यक्ति कभी पनपता नहीं ।।७॥ 
ऐसे व्यक्ति का समाज में सम्मान समाज को दूषित कर देता है| सूत्रकार 
ने बताया-- 
तस्य' समभिव्याहारतो दोष: ॥5॥ (२३२) 
[तस्य ] उस दुष्ट (हिंसक) व्यक्ति के [समभिव्याहारतः] समान व्यवहार 
से [दोषः] दोष (पंदा होजाता है, समाज में) । 
श्रेष्ठ सत्कर्मी व्यक्तियों की समानता में यदि-समाज को हानि पहुंचाने वाले 
दुष्ट व्यक्तियों के प्रति-सम्मान का व्यवहार कियाजाता है, तो समाज में दोष 
' उत्पन्त होजात। है। प्रत्येक व्यक्ति उच्छू खलता का आश्रय लेकर उसी मार्ग पर 
चलने को उत्सुक होता है । जब विना उपयुक्त श्रम व सत्कमं के केवल अत्याचार 
व अनाचार से ऐश्वर्य व सम्मान दोनों मिलें, तो कष्टसाध्य श्रम कौन करना 
चाहेगा? यह स्थिति समाज व राष्ट्र को सबप्रकार के दोषों का आगार बना देती है, 
जो दु:खों का मूल है । यदि समाज दुष्टों की प्रवृत्तियों के अनुकरण की ओर 
उत्सुक न होकर उसमें बाधक बनेगा, तो संघर्ष पंदा होकर समाज के लिये कष्टकर 
होगा। अ्रतः ऐसे व्यक्तियों का समाज में आदर न होकर सब प्रकार से नियन्त्रण 
होना आवश्यक है ॥5८॥ 
. क्योंकि सूत्रकार ने बताण-- 


१. यह सूत्र नहीं, श्र० प्रा० । 'तस्य' पद नहीं, चन्द्रा० । 
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तददुष्टे न विद्यते ॥६॥ (२३३) 


[तत्‌] वह (सामाजिक दोषरूप फल) [गदुष्टे ] अदुष्ट-अधिकारी व्यक्तियों 
में सम्मान का व्यवहार होने पर [न] नहीं [विद्यते | रहता । 

समाज में जो जैसा व्यक्ति है, उसके साथ वैसा व्यवहार किये जाने पर 
समाज में बुराइयां पैदा होने का अवसर नहीं भ्राता । ऐसे निर्दोष समाज की 
कल्पना बहुत ऊंची है । विषम व्यवहार समाज में दोषों को उत्पन्त करने का मूल 
कारण है । जो व्यक्ति अच्छा या बुरा जैसा है, उसके साथ प्रशासन व समाज 
द्वारा वैसा व्यवहार न होकर, विपरीत व्यवहार होना “विषम व्यवहार' का स्व- 
रूप है। प्रशासन-संविधान के आदि प्रवक्ता मनु ने बताया है--जो प्रशासक निर- 
पराध व्यक्तियों को दण्ड देदेता है, और अपराधी दण्डनीय व्यक्तियों को दण्ड नहीं 
देता; वह महान श्रयश का भागी होता है, श्रौर दुःख को प्राप्त करता है।' इसलिये 
दुष्ट और अदुष्ट का विवेचन कर उसके अनुसार जब उनके साथ व्यवहार होता 
है, तब यह समव्यवहार समाज व राष्ट्र को सुखी बनाता है ॥६॥ 

इसी तथ्य को लक्ष्यकर सूत्रकार ने बताया-- 

पुनविशिष्टे' प्रवृत्ति: १० ( २३४) 

[पुनः] निरन्तर [विशिष्टे] विशिष्ट (व्यक्ति के विषय) में [प्रवृत्तिः] 
प्रवत्तन, फुकाव, ध्यान (समाज व प्रशासन का रहना चाहिये) । 

व्यक्ति की यह विशिष्टता ज्ञानमूलक मानी गई है । समाज में किसी विषय 
के विशेषज्ञ व्यक्तियों की सुख-सुविधा का ध्यान समाज व प्रशासन दोनों को 
रखना आवश्यक है। ऐसे विशेषज्ञ अपने परिश्रम व प्रतिभा से राष्ट्र के अभ्युदय 
में सहयोगी होते हैं । ऐसे व्यक्तियों को प्रजा एवं प्रशासन द्वारा आर्थिक चिन्ताओं 
से दूर कर देने पर उनका प्रतिभाषूर्ण ज्ञान राष्ट्र के अरभ्युदय में निर्बाध सहायक 
होता है। आथिक आधारों पर उनकी उपेक्षा राष्ट्र के लिये हानिकर है। ऐसी 
दशा में अनेकवार इसप्रकार की विभूतियां अपनी विशिष्टताम्रों को साथ लेकर 
असमय में विलीन होजाती हैं; समाज व राष्ट्र के लिये उनकी असाधारण प्रति- 
भाओं का कोई उपयोग नहीं होपाता । अतः समाज की ऐसी व्यावहारिक विषमता 
को दूरकर उन प्रतिभासम्पन्न व्यक्तियों के स्तर के अनुसार उन्हें आथिक सुविधा 
प्रदान करने में कभी उपेक्षा नहीं कीजानी चाहिये। समाज के चतुरस्र अभ्युदय 


१. श्रदण्डचान्‌ दण्डयन्‌ राजा दण्डांइ्चेवाप्यदण्डयन्‌ । 
श्रयशों मह॒दाप्तोति नरक चेव गच्छति ॥5५।१२८॥ 
२. यह सूत्र नहीं है, क्र० प्रा० , 'पुन/ पद सूत्र में नहीं है, चन्द्रा० । 
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के लिये ऐसे व्यक्तियों का प्रजा व प्रशासन द्वारा निरन्तर ध्यान रक्‍्खा जाना 
अत्यन्त अपेक्षित होता है ॥१०॥ 

इसका यह तात्पर्य समभना असंगत होगा, कि स्वंसाधारणजन अथवा ज्ञान- 

हीन व्यक्ति को भूखा मरने दियाजाय । इसी भावना से सूत्रकार ने कहा-- 
समे हीनें वा प्रवृत्ति: ॥११॥ (२३५) 

[समे] बराबर के सर्वसाधारण में [ही ने | हीन (ज्ञानादि से हीन के विषय) 
में [वा] भी [प्रवृत्ति:] प्रवत्तंन बर्ताव (भ्राथिक सहयोग आदि का होना) 
आवश्यक है। 

समाज के प्रत्येक अंग का सहानुभूतिपूर्वक प्रजा व प्रशासन को ध्यान रखना 
आवश्यक है | समाज का ऐसा संघटन--जहां प्रत्येक एक-दूसरे की अपेक्षाओं का 
ध्यान रखता है, और उन अपेक्षाओं की पूर्ति के लिये सहयोग प्रदान करता है- 
सदा सुखी व बलिष्ठ रहता है । ऐसे समाज की कल्पना बड़ी ऊंची है, एवं प्रबल 
प्रयत्न-सा ध्य है ॥११॥ 

समाज में प्रत्येक प्रकार के व्यक्तियों का सहयोग स्वीकार करने के विषय में 
सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा बताया-- 

एतेन हीनसमविशिष्टधामिकेभ्य: परस्वादान' 
व्याख्यातम्‌ ॥१२॥ (२३६) 

[एतेन ] इससे (उक्त विवरण से ) [हीनसमविशिष्टधार्मिके मय: ] हीन, सम, 
विशिष्ट, धामिक व्यक्तियों से [ परस्वादानम्‌ ] अ्रन्य द्वारा दिये धन का स्वीकार 
करना [व्याख्यातम्‌ | व्याख्यात-कहा गया-समभना चाहिये । 

गत सूत्रों में कहा गया--समाज के अ्रसाधारण प्रतिभाशाली व्यक्तियों का 
विशेषरूप से तथा अन्य सभी स्तर के व्यक्तियों का इस विषय में ध्यान रक्‍्खा 
जाय, कि कोई व्यक्ति आर्थिक तंगी से दुःखी न हो । प्रजा व प्रशासन बैयक्तिक, 
सांधिक व प्रशासकीय प्रणाणी से ऐसे व्यक्तियों को समुचित सहयोग प्रदान करें । 
इस व्यवस्था के अनुसार सूत्रकार ने प्रस्तुत सूत्र द्वारा बताया, कि किन व्यक्तियों 
के ऐसे सहयोग को स्वीकार किया जाय । जैसे अपेक्षा रखने वाले सब प्रकार के 
व्यक्ति संभव हैं, ऐसे ही सहयोग देने वाले भी सब प्रकार के व्यक्ति रहते हैं। 
उन सभी का दिया गया सहयोग स्वीकार करना चाहिये । 

सूत्र में 'धारमिक' पद से मैंने 'प्रशासन' का संकेत समभा है। धमंपूर्वक राष्ट्र 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । चाप्रवृत्ति: चन्द्रा० । 
२. यह सूत्र नहीं है, भ्र० प्रा० । 'परादानं' चन्द्रा०। 
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की रक्षा करना, एवं प्रजा को सुव्यवस्थित रखना प्रशासन का एकमात्र कार्य व 
लक्ष्य है । हीन, सम, विशिष्ट किसी से भी जो सहयोग प्राप्त हो, वह प्रशासन 
की मान्यताओं के अनुकूल होना चाहिये। यदि किसी सहयोग को प्रशासन राष्ट्र 
की सुविधाग्रों में बाधक समभता है, तो उसे स्वीकार नहीं किया जाना चाहिये। 
फलत: वही आर्थिक सहयोग स्वीकार्य है, जो प्रशासन से मान्य हो ॥१२॥ 

यदि वह ऐसा न हो, तो सूत्रकार ने बताया-- 

तथा विरुद्धानां त्याग: ॥१३॥ (२३७) 

[तथा] उस प्रकार (निर्धारित व्यवस्थाश्रों से ) [ विरुद्धानाम्‌ ] विरुद्ध-विप- 
रीत (सहयोगों-प्रदानों ) का [त्याग:] परित्याग-स्वीकार न करना--उचित है। 

यदि कोई व्यक्ति या संघ किसी को ऐसा सहयोग प्रदान करता है, जो 
प्रशासन की मान्यताओं के विपरीत है; जिससे राष्ट्र व समाज में विश्यूखलता 
उत्पन्न होने की संभावना हैं, उस सहयोग को स्वीकाये नहीं माना जाना चाहिये । 
वह सवंथा परित्याज्य है ॥१३॥ 

किन अवस्थाओं में अथवा कौन सा सहयोग परित्याज्य है ? यूत्रकार ने 
बताया-- 

हीने परे त्याग: ॥१४॥। (२३८) 

[हीने ] हीन होने पर [परे] अन्य (दाता) के; [त्यागः] परित्याग कर देना 
चाहिये (सहयोग का ) । 

यदि कोई व्यक्ति आर्थिक व बौद्धिक दृष्टि से हीन है, दुर्बल है; और वह 
किसी प्रतिभाशाली विशेषज्ञ व्यक्ति को आर्थिक सहयोग देना चाहता है, तो उस 
सहयोग को विशेषज्ञ द्वारा त्याग देना चाहिये, अर्थात्‌ उसे स्वीकार नहीं किया 
जाना चाहिये | कारण यह है, कि वह [दाता] स्वयं आर्थिक स्थिति से दुबंल है । 
बौद्धिक दुबंलता के कारण उसे अन्य अर्थार्जन में कठिनता व असुविधा होसकती 
है। ऐसे दाता को समभाकर उसके आर्थिक सहयोग को अस्वीकार करना 
चाहिये; अन्यथा संभव है, उसके भावुक हृदय को ठेस पहुंचे। यदि सामूहिक 
राष्ट्रहित में कोई ऐसा सहयोग प्रदान करता है, तो उसे स्वीकार करना उचित 
है। राष्ट्रहित में प्रत्येक व्यक्ति का अंशदान उपयोगी होता है। वह अम्युदय व 
सामाजिक घर्म का रूप है ॥॥१४।॥ 

दाता व अदाता का सब प्रकार से समान स्तर होने की स्थिति में सूत्रकार 
ने बताया-- 


१. यह सूत्र नहीं है, भ्र० प्रा० । चन्द्रा० । 
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समे आत्मत्याग: परत्यागों वा ॥१५॥ (२३६) 

[समे ] समान होने पर (दाता व आदाता के), [आत्मत्याग:] आादाता 
(मिलने वाले सहयोग का) त्याग कर दे, [परत्याग: ] अन्य दाता (अपने सहयोग 
को ) त्याग दे, [वा] अथवा | 

यदि दाता, आदाता दोनों समान हैं, तो चाहे आदाता प्राप्त होने वाले 
सहयोग को अस्वीकार कर दे; भ्रथवा दाता स्वयं सहयोग की भावना को त्याग 
दे। यह आपस में दोनों के भावुकतापूर्ण समझौते से संभव होता है। दोनों की 
स्थिति समान होने पर ऐसे सहयोग का सामाजिक दृष्टि से महत्त्व नहीं है। दोनों 
की अपेक्षा-आवश्यकता व साधन समान हैं, वहां एक स्थान से साधन को हटा- 
कर श्रन्य के साथ जोड़ना विषमता व कष्ट का प्रयोजक होसकता है । किसी की 
भी ओर से-सूत्रकार द्वारा-त्याग का निर्देश करना उनकी [दाता-आअादाता 
की] परिस्थिति पर निर्भर है । उसीके अनुसार सहयोग का स्वीकार व 
अस्वीकार होना चाहिये ॥१५॥ 

यदि दाता ज्ञान-विशेषज्ञ विशिष्ट व्यक्ति हो, तो आदाता स्वयं उसके 
प्राथिक सहयोग को स्वीकार न करे, यह सूत्रकार ने बताया-- 

विशिष्टे श्रात्मत्याग' इति ॥१६॥॥ (२४०) 

[विशिष्टे ] विशिष्ट व्यक्ति के दाता होने पर (उसके द्वारा दिये जाने वाले 
आशिक सहयोग का, आदाता) [आत्मत्यागः ] स्वयं परित्याग कर दे, (उस 
सहयोग को स्वीकार न करे), [इति] समाप्त (हुआ प्रसंग) । 

सूत्र में विशिष्ट' पद उन व्यक्तियों का संकेत करता है, जो अर्थार्जन की 
भावना को छोड़कर सर्वथा निलॉभि हो, केवल राष्ट्रहित के लिये ज्ञानवुद्धि में लगे 
रहते हैं। ऐसे व्यक्तियों का जीवन अपने लिये न होकर समाज व राष्ट्र के लिये 
होता है। उनके स्वस्थ जीवन का चालू रहना राष्ट्रहित में है, यह समभकर 
ऐसे व्यक्तियों की सुख-सुविधा व उनके कार्य के लिये आवश्यक साधन-सामग्री 
का प्रबन्ध उनसे विना मुआवजा लिये होना चाहिये । 

जब ऐसे व्यक्तियों को चिकित्सा की आवश्यकता होती है; तब चिकित्सा 
के निमित्त यदि वे चिकित्सक को आर्थिक सहयोग देना चाहें, तो चिकित्सक 
उसे स्वीकार न करे, स्वयं उसका त्याग कर दे। इसी प्रकार अन्य समस्त आव- 


१. इति' पद नहीं है, श्र० प्रा०। चन्द्रा०। सूत्र का तात्पय है--विशिष्टे 
दातरि सति, श्रादाता श्रात्मना तस्य दानस्य त्याग कुर्यात्‌ । वस्तुमूल्यमना- 
दायेव कश्चिदप्यन्यो वस्तुप्रदानप्रणाल्या विशिष्टस्य पुरुषस्य सेवां कुर्यात्‌ 
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इयक साधन-सामग्री-जो ज्ञानवृद्धि-मूलक कार्यों के लिये अपेक्षित हो-उनको 
प्रस्तुत कीजाय; तथा उसके मुआवज़े के रूप में उनके द्वारा दिया जानेवाला 
अर्थदान स्वीकार न किया जाय । तात्पर्य है, ऐसे व्यक्तियों का समस्त भार 
समाज व प्रशासन व्यवस्थानुसार उठाये । 

प्रस्तुत आह्लिक में-गुणों के विवेचन प्रसंग से मानव के उन्नत-अनुन्नत 
होते के साधनरूप-धर्म-अधर्म गुणों का विवेचन किया गया । इसमें धर्म के एक 
अंग दान का ऊहापोहपूर्वक विवेचन हुआ । दान का तात्पयें जो आज साधारण 
रूप में समभा जाता है-दाता का उत्कृष्ट श्रेष्ठ होना तथा आदाता को निद्धष्ट 
व दीन माना जाना-वैसा सूत्रकार ने यहां नहीं माना। सूत्रकार के विचार से 
व्यक्तियों की योग्यता व आवश्यकता के अनुसार अर्थ का वितरण 'दान' है। यह 
सामाजिक व प्रशासनिक व्यवस्थाओं के अनुसार होता रहना चाहिये । सूत्रकार 
ने विशेषरूप से इस तथ्य व यथार्थ का साक्षात्‌ निर्देश किया है, कि परिश्रम 
करनेवाले को श्रम का पूरा फल मिले। एक के श्रम का दूसरे को लाभ पहुंचना, 
समाज में दोष का रूप बताया है। सामाजिक संघटन में पारस्परिक सहयोग 
दान-धर्म का रूप है। सहयोग न होना अधम का रूप है। सूत्रकार ने शास्त्र के 
प्रारम्भ में उस धर्म का संकेत किया है, जो मानव के अभ्युदय का मूल है। उसी 
का संक्षिप्त विवरण सामाजिक-धर्म के रूप में प्रस्तुत प्रसंग द्वारा दिया गया है । 

यह केवल उपलक्षण है, दिशानिर्देशनमात्र है। इसका केन्द्रीभूत मूलसूत्र 
है---समाज का संघटन व पारस्परिक सहयोग। समाज की यह स्थिति जिन 
आधारों पर सुव्यवस्थित रह सके, वह सब धर्म का स्वरूए है। धर्मशास्त्रों में 
बताये गये धर्म के लक्षण इसी मूल सिद्धान्त की व्याख्यामात्र हैं। उन सबका 
लक्ष्य समाज के संघटन व पारस्परिक सहयोग को दृढ़ता के साथ विद्यमान रखना 
है । यह राष्ट्र की सुरक्षा व सुख-सुविधा की धुरा है । 

प्रायः सभी व्याख्याकारों ने सूत्रणत 'दान' पद से ब्राह्मण-भोजन का तात्पय॑ 
समभा है। तथा कतिपय सूत्रों में पठित 'त्याग' पद का अर्थ 'वध' एवं कहीं 
अवसाद' किया है | जहां 'पर' के साथ त्याग” पद का प्रयोग है, वहां वध 
अर्थ किया, जहां “आत्मत्याग' पद है, वहां अपना वध' अर्थ न कर अवसाद! 
अर्थ किया । अवसाद' पद का अर्थ है--खेद प्रकट करना, अथवा खिन्‍न होना । 
यह सब अप्रासंगिक व असंगत प्रतीत होता है। व्याख्याकारों ने सूत्रकार की 
श्रान्तरिक भावनाओं को समभने का उपयुक्त प्रयास नहीं किया ॥१६॥ 


इति श्रीवेशेषिकसूत्रविद्योदयभाष्ये षष्ठाध्यायस्याद्यमाह्लिकम्‌ । 


श्रथ षष्ठाध्याये द्वितीयमाह्निकम्‌ 


गत आह्विक में सामूहिक-सांघिक धर्म-अधर्म का निरूपण कियागया। 
प्रस्तुत आह्िक में वयक्तिक धर्म-अधर्म का निरूपण करना अभीष्ट है । वह दो 
प्रकार का है-दृष्ट और अ्रदृष्ट। अपने कत्तंव्याकत्तंव्य का अनुष्ठान करना, न 
करना धर्म और इससे विपरीत अधर्म होता है। प्रत्येक व्यक्ति कुछ कार्य ऐसे 
करता है, जिनका फल व प्रयोजन दृष्ट होता है । भोजन, आरचछादन, वास आदि 
के लिये कृषि, वाणिज्य, सेवा आदि कर्म ऐसे ही हैं | ये ऐहिक अभ्युदय के साधन 
हैं। जिन अनुष्ठानों का फल यहां दिखाई नहीं देता, उनका फल अदृष्ट समभना 
चाहिये | इसी भावना के अनुसार सूत्रकार ने कहा-- 
दृष्टादृष्टप्रयोजनानां' दृष्टाभावे प्रयोजनमम्युदयाय ।॥१॥ (२४१) 

[दृष्टादृष्टप्रयोजनानाम्‌ ] दृष्ट और अदृष्ट प्रयोजन वाले कर्मो के [ दृष्टा- 
भावे] दृष्ट प्रयोजन के अभाव में [प्रयोजनम्‌ ] प्रयोजन (अदृष्ट समभना 
चाहिये) [ग्रभ्युदयाय] कल्याण के लिये। 

माना जाता है, वाजपेय श्रादि श्रनुष्ठानों का फल इस लोक में प्राप्त नहीं 
होता । अनुष्ठाता जिस देह के रहते अनुष्ठान करता है, उसी देह के रहते उसके 
फल को नहीं भोगपाता । देहान्तर-प्राप्ति पर फल-भोग मिलने के कारण उसे 
अदृष्ट” कहा जाता है। अनुष्ठानकाल के देहद्वारा वह नहीं भोगाजाता। 
कर्म अर्थात्‌ अनुष्ठान दृष्ट है, परन्तु उसका फल अथवा प्रयोजन दुष्ट नहीं। 
अनुष्ठान क्रियारूप है, वह पूरा होने पर समाप्त होजाता है। अनुष्ठान-काल 
का देह भी कालान्तर में समाप्त होजाता है | अनुष्ठाता आत्मा में अनुष्ठान 
से 'धर्म' नामक गुणविशेष अ्रभिव्यक्त होजाता है। यह उस समय तक विद्यमान 
रहता है, जब तक जन्मान्तर में आत्मा अ्ननुष्ठित कम का फल भोग नहीं लेता । 
इसीप्रकार निषिद्ध कर्मों का अनुष्ठान आत्मा में अधर्म' नामक गुण विशेष को 
अ्रभिव्यक्त करता है। ऐसे धम-अधर्म॑ को अदृष्ट” पद से कहाजाता है; क्योंकि 
ये अनुष्ठानकालिक देह में अनुष्ठितकमे-फल के प्रयोजक न होकर जन्मान्तर में 
प्राप्त देह में फल के प्रयोजक होते हैं । 


१. चन्द्रा० तथा श्र० प्रा० में सूत्रपाठ है--दृष्टानां दृष्टप्रयोजनानां दृष्ठा- 
भावे प्रयोगो5भ्युदयाय ।' दृष्ट फल वाले दृष्ट कर्मों की स्थिति में जिनका 
दृष्ट फल नहीं है, ऐसे कर्मों का प्रयोग-श्रनुष्ठान जन्मान्तर में श्रभ्युदय- 
कल्याण प्राप्ति के लिये किया जाता है । 
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व्यावहारिक दृष्टि से दृष्ट और अदृष्ट की अन्य प्रकार से व्याख्या भी 
संभव है। जिस किये कर्म का फल केवल कर्त्ता को मिले, वह 'अदृष्ट'; तथा 
जिस कर्म का अन्यों को भी मिले, वह दुष्ट” समभना चाहिये | जिस कर्म के फल 
को सब भोग सकें, अनुभव कर सकें, देख सकें, वह 'दृष्ट'; और जिसके फल को 

अन्य कोई न भोग सके, केवल कर्त्ता उसे पाये, देखे; तो वह कर्त्ता के अतिरिक्त 

सभी के लिये 'अदृष्ट है, अभुक्त है । 

सामाजिक व सांधिक व्यवस्था, नियम-कानून ऐसे ही कर्म हैं, जिनका फल 
उन व्यवंस्थाओरों की सीमा में रहने वाले सबको प्रभावित करता है; यद्यपि उन 
व्यवस्थाओं व नियमों के निर्माता-अनुष्ठाता सब नहीं होते । एक के किये यज्ञादि 
कर्मानुष्ठान का-वायु आदि शुद्धि-फल अनेकों को प्राप्त होता है। यह इन कर्मों 
का 'दृष्ट' फल है। जो फल केवल कर्त्ता को प्राप्त हो, वह अदृष्ट' है; क्योंकि 
उसे अन्य कोई देख नहीं पाता, भोग नहीं पाता ॥१॥ 

सूत्रकार ने ऐसे कतिपय कर्मो की सूची प्रस्तुत की-- 


अभिषेचनोपवासब्रह्मचयेगुरुकुलवासवान 'प्रस्थयज्ञदान 
प्रोक्षणदिडनक्षत्रमन्त्रकालनियमाइ्चादृष्टाय २॥ (२४२) 


[अ्भिषेचनोपवासन्रह्म चयंगुरुकुलवासवान प्रस्थयज्ञदान प्रोक्षण दिड-नक्षत्र- 
मन्त्रकालनियमाः ] स्तान, उपवास, ब्रह्मचर्य, गुरुकुलवास, वानप्रस्थ, यज्ञ, दान, 
प्रोक्षण, दिक्‌, नक्षत्र, मन्त्र, काल, नियम [च] और (भी ऐसे कर्म ) [अदृष्टाय] 
अदृष्ट फल के लिये हैं। 
सूत्र में तेरह कर्मों का साक्षात्‌ उल्लेख है, और “चकार' से ऐसे अन्य कर्मों के 
संग्रह का संकेत कियागया है। प्रत्येक का विवरण निम्नप्रकार समभना चाहिये । 
अभिषेचन-इस पद का साधारण अर्थ 'स्तान' है। एक' व्याख्याकार ने 
इसका अर्थ--'राजाओं का अभिषेक' किया है । यह एक असाधारण अर्थ है। 
यद्यपि वह स्नानरूप होता है, अथवा उसमें राजा को विशेष प्रकार का स्नान 
कराया जाता है। अर्थ कोई हो; पर इसका परलोक में प्राप्य अ्रदृष्ट प्रयोजन 
क्या होसकता है ? यह चिन्तनीय है । इसके विपरीत साधारण स्नान का प्रयोजन 
शरीर की शूद्धि और उससे स्फूर्ति व शान्ति का प्राप्त होना है। वह सब स्नाता 
को उसी समय प्राप्त होता है, उसका परलोकगामी प्रयोजन कल्पनामात्र है। 
१--वानप्रस्थ्य ०' चन्द्रा० ।. ४ 
२. जयनारायण त्कंपञ्चानन की “विवृति” नामक व्याख्या। वहां पाठ है-- 
“अभिषेत्रतम भिषेको राज्ञाम्‌ ।' 


४२२० वेशेषिकदर्शन म्‌ [द्वितीय 


कहाजाता है, गंगा आ्रादि नदियों में स्नान परलोकगामी प्रयोजन का साधक 
होता है । ऐसा समभना युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होता । कारण यह है, जो इस 
विचार को नहीं मानते, गंगा आदि नदियों में वे भी स्नान करते हैं। पशु, पक्षी 
तथा अन्य अनेक तिरयक्‌ प्राणी गंगाजल में नहा जाते हैं, जलचर तो रहते ही 
उसमें हैं; क्या इन सबको वह अदृष्ट फल प्राप्त होसकता है ? उत्तर मिलेगा, 
नहीं, क्योंकि उनकी भावना व विचार ऐसे नहीं हैं। इसका स्पष्ट परिणाम यह 
निकलता है, कि केवल गंगास्नान उस अदृष्ट फल का प्रयोजक नहीं है । वस्तुतः 
वैसे विचार व भावना से वह फल मिल सकता हो, यह मनोमोदकमात्र है। 
राजाओं के अभिषेक से परलोकगामी अ्रदृष्ट प्रयोजन की कल्पना भी नहीं की- 
जासकती । इसका स्पष्ट तात्पयं यह है, कि स्नान से शरीरशुद्धि', स्फूर्ति व 
शान्ति के अतिरिक्त स्नान का और कोई फल नहीं होता । वह स्नान गंगा आदि 
नदियों, सरोवर, तालाब, कूप आदि कहीं पर कियागया हो । वह केवल स्नाता 
व्यक्ति को मिलता है, अन्य को नहीं । इसी भावना से वह अदृष्टफलक कहाजा- 
सकता है; परलोकगामी फल की भावना से नहीं । 

उपवास-किसी विशेष दिन अथवा आवश्यकतानुसार आहार का परित्याग 
“उपवास' कहाता है। इससे उपवास करने वाले व्यक्ति का स्वास्थ्य प्रभावित 
होता है। उसका फल श्रन्य किसी व्यक्ति को प्राप्त होने वाला नहीं । ऐसे उप- 
वासों के परलोकगामी फल होने की कल्पना सर्वंथा निराधार है । 

ब्रह्मचयें-आ्राठ प्रकार के मैथुन का परित्याग ब्रह्मचर्य है । इससे देह में वीय॑- 
रक्षा होकर देह पुष्ट तथा समस्त इन्द्रियां स्फूर्तियुक्त बनी रहती हैं । इस ब्रत का 
फल केवल ब्रह्मचारी को प्राप्त होता है । उसका उपभोग अन्य व्यक्ति नहीं कर 
सकता। जन्मान्तर में उसके किसी फल की प्राप्ति की कल्पना सर्वथा निराधार 
है। ब्रह्मचर्य का पालन शरीरविशेष से सम्बन्ध रखता है। उसी शरीर के रहते 
उसका फल मिलना संभव व युक्तियुक्त है । ब्रह्मचर्य के कारण वैष॑यिक कामनाओं 
का आत्मा में उद्रेक न होने का फल जन्मान्तर में मिले, चालू ज़ीवन मेंन 
मिले, इसका कोई नियामक हेतु नहीं है । 


द् अ्रदुर्भि्गात्राणि शुद्ध यन्ति' सनु० ५११०६॥ 
२. स्मरण कीत्त॑नं केलिः प्रेक्षणं गुह्मभाषणम्‌ । 
संकल्पो5ध्यवसायशच क्रियानिव्‌ तिरेव च ॥ 
एतन्‍्मैंथुनमष्टाडु प्रवदन्ति सनीषिण:। 
विपरीत ब्रह्मचयंमेतदष्टाड्रनुच्यते ॥ 


आह्लिक | षष्ठोष्ध्यायः २२१ 


गुरुकुलवास-गुरुकुल में ब्रह्म चर्यपूवंक वास शिक्षाप्राप्ति के लिये होता है। 
इसका प्रयोजन गुरु के सहवास में रहकर उपयुक्त शिक्षा प्राप्त करना है। स्पष्ट 
है, इसका जन्मान्तर अथवा परलोक से कोई सम्बन्ध नहीं जोड़ा जासकता । 
गुरुकुलवास में शिक्षाप्राप्ति-रूप प्रयोजन उसी व्यक्ति को प्राप्त होता है, अन्य को 
नहीं । इसीरूप में वह अदृष्टफलक संभव है। 

वानप्रस्य-चार आश्रमों में से एक आश्रम का यह नाम है, जो तीसरी 
संख्या पर आता है | इस ब्रत व आश्रमिक कर्मानुष्ठान का फल उसी अनुष्ठाता 
व्यक्ति को मिलता है, अन्य को नहीं। आश्चमधर्मों का पालन व्यवित के चालू 
जीवन को उन्नत बनाता है, यही उसका प्रयोजन है, जो उसी जीवन में प्राप्त 
होता है । इसका फल केवल जन्मान्तर में प्राप्त हो, ऐसी कोई निश्चित व्यवस्था 
नहीं है । 

यज्ञ--यज्ञ का स्वरूप देवपूजा व संगतिकरण माना गया हैं। देव कौन 
हैं ? देव हैं--श्लोषधि, वनस्पतियों तथा जल, वायु आदि में विद्यमान जीवन-सह- 
योगी शक्तियां । यज्ञ के द्वारा इनको पुष्ट व संस्कृत कियाजाता है। यही देवों 
की पूजा है। उन वस्तुओं के उपभोग द्वारा व्यक्ति का जीवन सुचारु-रूप से संचा- 
लित रहता है। इसप्रकार की याज्ञिक भावना व्यक्ति में उदारभाव का उद्रेक 
करती है । उससे व्यक्ति जनसमाज के श्रधिक संपक में आता और वैषयिक 
कामनाओं से उहििग्न होकर अध्यात्म के साथ संबन्ध जोड़ने के लिये प्र यत्नशील 
रहता है। यही संगतिकरण का स्वरूप है। इसप्रकार के अनुष्ठानों से यज्ञ- 
कर्त्ता व्यक्ति की उदात्त-भावनाओं में अभिवृद्धि होती है। यह फल यज्ञ के 
अकर्त्ता को कभी प्राप्त नहीं होता । इसमें कोई प्रमाण नहीं, कि ऐसे अनुष्ठानों 
का फल जन्‍्मान्तर अथवा परलोक में ही प्राप्त हो' । 

दान--इसकी सीमा में वस्तुदान, धनदान, पशुदान, विद्यादान आदि सभी 
आजाते हैं । दान का तात्पयं है-वस्तु आदि पर अपने भ्रधिकार का परित्याग 
कर दूसरे का अधिकार स्वीकार करना। परन्तु अन्य दानों से विद्यादान में कुछ 
विशेषता है। विद्यादान में दाता का अधिकार उस पर बना रहता है, और 
आदाता का अतिरिक्त अधिकार होजाता है। दान से दाता में उदार भावना 
का उद्रेक होता है। समाज की बौद्धिक व आर्थिक विषमता को दूर करने में 
सहयोग प्राप्त होता है, यह अनुष्ठान दाता की उदारता व प्रतिष्ठा को समाज 
में स्थापित करता है। यह स्थिति अदाता को प्राप्त नहीं होती । अन्यों के लिये 


१. द्रष्टव्य, भगवदुगीता, ३॥६-१३॥ 


श्२२ वेशेषिकदर्शनसम्‌ [द्वितीय 


प्राप्त न होने के कारण इसे अ्रदृष्टफलक कहागया है। 

प्रोक्षण--पद का श्रर्थ है-अच्छी तरह स्वच्छ शुद्ध करना, प्र-प्रकृष्ट, उक्षण- 
सेचन, जलादि से किसी वस्तु के दोष को दूर कर स्वच्छ करना । इसका तात्पर्य 
है, अन्नादि का उपयोग सब प्रकार से उसे शुद्ध संस्क्रत करने के अनन्तर किया 
जाना चाहिये | वह्‌ उपयोग चाहे आ्राहार के लिये हो, अथवा यज्ञ के लिए; उप- 
योज्य सामग्री का शुद्ध संस्कृत होना आवश्यक है । 

अन्नादि का प्रोक्षण न केवल जल से हो, अपितु उसकी स्वाभाविक पवित्रता 
का भी ध्यान रखना चाहिये । इसका तात्पयं है, वह उपयोज्य सामग्री नेक कमाई 
की हो; चोरी आदि तथा किसीको कष्ट व धोखा आदि देकर प्राप्त कीहुई न 
हो । भौतिकरूप से शुद्ध वस्तु भी चोरी व धोखा-घड़ी आ्रादि से प्राप्त कीहुई 
हो, तो उसका उपयोग उपयोक्ता के लिये सर्वाश में अनुकूल नहीं होता । भौतिक- 
रूप में पुष्टिकर होने पर वह भावनाओ्रों को दूषित करता है। वस्तु का ऐसा 
उपभोग केवल उपभोक्ता को यहीं फल देदेता है। उसका फल न अन्य किसी को - 
मिलता है, न जन्मान्तर व परलोक की प्रतीक्षा करनी होती है। फलतः उप- 
भोग्य वस्तु की पवित्रता में नेक कमाई का होना प्रधान आधार है। सूत्रकार ने 
अगले पांचवें सूत्र में वस्तु की 'शुचिता' को बतलाने के लिये दो आधारभूत पद 
रकसे हैं---प्रोक्षित' शौर 'श्रम्युक्षित' | पहले में भाव निहित है-नेक कमाई का 
होना । दूसरे में है-सव ओर समाज से स्वीकृत होना । जो उपभोग नेक कमाई 
का है, स्वतः परिश्रम कर नियमानुसार प्राप्त किया है, और समाज उसे 
सर्वात्मना स्वीकार करता है, वही उपभोग पवित्र है। प्रोक्षण उसी पवित्रता के 
लिये है। 

समाज में कड़ वाहट पैदा न हो, इसके लिये दोनों शर्तों का पूरा करना 
आवश्यक है। नेक कमाई भी यदि इतनी अधिक मात्रा में है, जो समाज में किसी 
सीमा तक विषमता का प्रयोजक हो, तो समाज के सामञ्जस्य के लिये श्रपेक्षित 
स्थानों [चिकित्सालय, शिक्षालय, अनाथालय आदि] में उसका दान-वितरण 
होजाना चाहिये | शेष कमाई व्यक्तिगत उपभोग के लिये रहे । यही समाज की 
स्वीकृति का तात्पय है। 

दिक्‌्-दिशाओ्रों का विशिष्ट कार्यों में उपयोग उपयोक्ता के लिये फलप्रद 
होता है। सुर्याभिमुख सन्ध्या करे, उत्तर की ओर सिर करके न सोये। इस 
प्रकार के दिडः मूलक नियम वैज्ञानिक आ्राधारों पर हैं। इनका फल, नियमों का 
पालन करने वाले को मिलता है, और यहीं मिलजाता है। इनके परलोकगामी 
. फल की कल्पना श्रप्रामाणिक है । 


शझ्रान्हिक ] षष्ठोष्ध्याय : २२३ 


नक्षत्र--नामकरण आदि संस्कार-अनुष्ठानों में इसका उपयोग कियाजाय, 
तो व्यक्ति के नाम से उसके जन्मकाल का पता लगजाता है। यह सामाजिक 
व्यवहार को सुनियमित रखने के लिये आवश्यक है। आयु की जानकारी की 
आवश्यकता पड़ने पर कोई व्यक्ति उसमें घटा-बढ़ी नहीं करसकता, जैसा आजकल 
शिक्षालयों, न्यायालयों व सेवाकार्यों में देखा जाता है। इसका ऐहिक फल स्पष्ट 
है; परत्र के फल का किसीको पता नहीं । 

सनन्‍्त्र--इसका प्रयोग गायत्री आदि के जप अथवा पाठ करने में होता है । 
जप अथवा वेदपाठ करने वाले व्यक्ति को ऐसे अनुष्ठानों का फल यहीं प्राप्त होता 
है । 'मम्त्र' पद का तात्पर्य मनन करना, विचार करना भी है। प्रत्येक कार्य को 
विचारपुर्वक-उसके हानि-लाभ व साधन-सामग्री आदि के विषय में सोचकर- 
करने से कर्त्ता को नियत फल की प्राप्ति होती है, अन्य को नहीं ॥ तथा वह फल 
यहीं प्राप्त होजाता है। 

काल--समय के अनुसार कार्य करना कर्त्ता को सुफलप्रद होता है | यही 
इसका तात्पयं है। 

नियम--समाज व प्रशासन के नियमों-व्यवस्थाओं का यथायथ पालन 
करना, कर्त्ता के लिये अच्छे परिणामों को सामने लाता है। योगशासत्रविहित 
शौच, सन्‍्तोष आदि नियमों का पालन भी. समाज-व्यवस्था को सुरक्षित रखने 
के साथ अनुष्ठाता व्यक्ति के अभ्युदय में सहयोग देता है। 

अभिषेचन आदि सब अनुष्ठान वैयक्तिक धर्म हैं। अनुष्ठाता इनके फल को 
पाता है, और यहीं प्राप्त करलेता है | मानव में प्रमाद व झआलस्य की संभावना 
सदा बनी रहती है । दूरदर्शी ऋषियों ने यह विचार कर, कि मानव प्रमाद आदि 
से अभिभूत होकर इन अनुष्ठानों का परित्याग न कर बेठे, एक अदृष्टजन्य 
परलोकगामी आकर्षक फल को सामने खड़ा कर दिया; जिससे स्वभावदुर्बल 
मानव अज्ञात भय से इन आवश्यक अनुष्ठानों की ओर सदा आक्ृष्ट रहे, और 
अभ्युदय प्राप्त कर सके । इस रूप में दुष्ट और अदृष्ट सब यहीं सम्पन्त होजाता 
है । इसका यह अभिप्राय नहीं, कि परलोक अनपेक्षित है; परन्तु प्रस्तुत प्रसंग 
में सूत्रकार ने जिन शनुष्ठानों का उल्लेख किया है, उनके अनुसार सूत्रकार की 
भावना का सामञ्जस्य पूर्वोक्त विचारों में स्पष्ट होता है। इसमें परलोक की 
उपेक्षा नहीं है ॥॥२॥ 

समाज में भलाई-बुराई दोनों रहा करती हैं। ऐसी स्थिति को सूत्रकार 
ने बताया-- 


.->मयशनिशशममायलकमर की थी 


र्र्‌४ वेशेषिकदर्शनम्‌ [ द्वितीय 


था अनधाहइंत ॥5॥ [२४३] 
वदुपयलाद] ते आपको के के शक हो (धन, 
अदोष [च] और | हैति हैं, [उपधा:] दोष [अनुपधा:] 
मानव समाज चार आश्रमों में ६ हि 
दलाल, बला कहना भान-वल हे दास 
जज गज आह भन्‍्तानोत्तत्ति द्वारा वंश 3.8० चालू रखने 
के लिये प्रयास किया जाता है। जीवन-निर्वाह के । ६ कि है पु हे, 
साधन किसी व्यक्ति के लिये सम्भव व उपयुक्त हि ही ० थक 'दृष्डि से ं 
कर यथाश क्ति श्रर्थार्जन के लिये परिश्र मं | रस हा हा में 3 हि 
संघटन की रीढ़ है । अन्य सभी आश्रमियों का जींबन-निर्नो्ड हलक हक 
अवलम्बित रहता है । तीसरे आश्रम का अवसर उस समय कक के हिल हक 
की उमर ढलने लगती है, और सन्तति गृहस्थ आश्रम में श्राकर कमा ् न ॒ 
धन्धों को छोड़कर व्यक्ति एकान्त में भगवान कान कमा है। आशा है। 
अपेक्षित सामाजिक सेवाओ्रों के लिये समय देता है! बढ चौधि हक लक 
लिये तैयारी करना है । इस तैयारी के अनन्तर हो ह्‌ श्रम में प्रवेश 


पर आलम विन स्ट रह कै पर दकका अल 

(४ ॥ 'समाजमात्र में देखा जाता है। सब आश्चमों के 
227707/ व व्यवस्थाएं-दू रदर्शी लोककर्ता महान आचार्यों ने समय-समय पर 
स्थिर किये हैं; पर स्वभाव से विचार-दुर्बल मानव उनको पूरे रूप में निभा नहीं 
पाता उसीके परिणामस्वरूप समाज में दोष उत्पन्न होजाया करते हैं। कोई 
दोष किसी भी ग्राश्रमी व्यक्ति में उत्पन्न होसकता है। जब समाज में आश्रम 
धर्मों का यथायथ पालन होता रहता है, तो समाज सुखी सम्पन्न पुष्ट बना रहता 
है । यह समाज की अ्रदोष अ्रवस्था है । यद्यपि पूर्णरूप से समाज का दोषरहित 
होना असम्मव है, पर अधिकता के आधार पर जैसा समाज होता है, वसा कहा 
जाता है । फलतः समाज के चारों आश्चमों में से कहीं भी भलाई व बुराई का 
होना सदा सम्भव रहता है, परन्तु बुराई का मूल भ्रधर्म दुःख व विनाश का हेतु 


होता है, उसका परित्याग होना चाहिये; तथा सुख-सम्पत्ति एवं सब प्रकार के 


१. श्र० प्रा० में यह सूत्र दो सूत्रों के रूप में ४ ःयागया है। एक---“चातुराश्रम्यम्‌, 
वूसरा--“उपधा5नु पधाइच ॥! “चातुराश्रम्यमुपधाच्चानु पधाच्च, चन्द्रा० । 


अल. ्च्ज्ज्_्न्ण्णशःशि 


षष्ठो $ 
श्रान्हिक ] ७७७ २२५ 


अस्युदय का मूल हेतु होते के कारण धर्मका यथायथ पालन होना अभीष्ट 
'माना गया हैं ॥रै।! ' पदों दि > 
गतसूत्र में प्रयुक्त 'उपधा-अनुपधा पदों का तात्पयं क्‍या है ? आचार्य सूत्र- 
कार ने बताया 7 
मावदोष उपधा5दोषोउ्नुपघा'॥ ४॥ (२४४) 

[भावदोषः | भाव-भावना-श्रद्धाविषयक दोष-न्यूनता अथवा अभाव 
[उपधा ] उपधा (पद का तात्पयं ) है, [अदोषः] दोष का न होना [अनुपधा ] 
अनुपधा (पद का तात्पयं ) है। 

सूत का भाव पद व्यक्ति की आन्तरिक भावनाओं का निर्देश करता है, उन्हीं 
से प्रेरित हुआ व्यक्ति धर्म-अधर्म ग्रथवा भलाई-बुराई किया करता है। आन्तरिक 
भावना जब राग, ढे ष, मोह आदि दोषों से अभिभूत रहती है, इस स्थिति का 
नाम 'भावदोष' है। यह “उपधा' पद का तात्पर्य है। इस दशा में शास्त्र-विहित 
अनुष्ठेय कर्मों के प्रति व्यक्ति की श्रद्धा शिधिल होजाती है, अथवा उसका 
सर्वथा अ्रभाव होता है । तब धर्म की ओर प्रवृत्त न होकर व्यक्ति अधर्म की ओर 
प्रवृत्त होजाता है । यह अनिष्ट का प्रयोजक है। इससे बचना चाहिये । 

जब व्यक्ति की आरान्तरिक भावना रागादि दोषों से अभिभूत नहीं रहती, 
तब व्यक्ति की धर्म के प्रति श्रद्धा जागृत रहती है । यह इष्ट का मार्ग है, इस पर 
सदाचरणपूर्वक निरन्तर चलते रहना श्रेयस्‌ का साधन है। पहले मार्ग पर चलने 
से व्यक्ति दुःखी उद्विंग्ग और दूसरे पर चलने से सुखी, सन्तुष्ट रहता है। जब 
जिसका अ्राधिक्य हो, उसके अनुसार समाज व राष्ट्र की स्थिति हुआ करती है। 
इसलिये राष्ट्र को सब प्रकार सुखी व पवित्र बनाये रखने के लिये उपधा के त्याग 
और अनुपधा के परियग्रह की दिशा में समाज के प्रत्येक अंग को सदा ध्यान रखना 
चाहिये ॥।४॥॥ 

शिष्यों की जिज्ञासा पर सूत्रकार ने पवित्र अथवा शुचि उपभोग-साधन का 
स्वरूप बताया--+ 

यदिष्टरूपरसगन्धस्पर्श प्रोक्षितमशभ्युक्षितं 
च तच्छुचि ॥५॥ (२४५) 

[यत्‌ | जो [दइष्टरूपरसगन्धस्पशम्‌] चाहे हुए (उपभोग्य) रूप, रस, 
१. “भावदोष उपधए इतना सूत्र है। शेष भाग नहीं है, अ० प्र०। “'भावदोष 

उपधा! “अ्रदोषो5नुपथा' दो सूत्र हैं, चन्द्रा० । 
२. “यत्‌ पद नहीं है, चन्द्रा० । 


२२६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


गन्ध, स्पर्श [प्रोक्षितम्‌ ] श्रपने परिश्रम से अजित है [अभ्युक्षितम] सब ओर से 
स्वीकृत है [च] और [तत्‌ ] वह [शुचि ] पवित्र है। 
सूत्र के 'प्रोक्षित' पद का अ्रर्थ व्याख्याकारों ने किया है-मन्त्रोच्चारणपूर्वक 
जल से ब्रीहि आदि अन्न का धोयाजाना | 'श्रम्युक्षित' का श्रर्थ किया है-विना 
मन्त्रोच्चारण के धोयाजाना । कल्पना कीजिये, आ्रापको जो अन्न उपभोग्य रूप 
में प्राप्त हुआ है, वह चोरी करके अ्रथवा उसके स्वामी की हत्या करके लायागया 
है; तो उस अन्न को कितने भी मन्त्र बोलके जल से या गंगाजल से भी घो इये, 
उसकी भावनचशुद्धि का प्रक्षालन होना अ्रसंभव है। उपभोग्य अन्न व श्रन्य 
प्रत्येक उपभोग्य वस्तु की पवित्रता का जो मूल आ्राधार है, वह 'प्रोक्षित' पद के 
उक्त अर्थ में अंश्मात्र भी नहीं उभरता । इस लिये उक्त पदका श्रर्थ करना चाहिये- 
जो प्रकृष्ट रूप से अपना गाढ़ा पसीना सींचकर कमाया गया हो, वही शुचि है। 
अपने गाढ़े पसीने की कमाई को पवित्र समभना युक्त है । वह भी तब, जब वह 
'अच्युक्षित' हो, श्रर्थात्‌ सब ओर से समाज का अ्रशीर्वाद उसे प्राप्त हो। जो 
भी उपभोग कोई व्यक्ति करता है, उसे समाज निर्दोष भाव से स्वीकार करे, 
समाज व शासन से भ्रनुमोदित हो । इसी दशा में अपने उपभोग्य रूप, रस, गन्ध, 
स्पर्श को पवित्र समझना चाहिये ॥५॥ 
शिष्यों की जिज्ञासा पर सूत्र कार ने अशुचि” का स्वरूप बताया--- 
अशुचीति शुचिप्रतिषेध: ६॥ (२४६) 
[अश्युचि] अ्रपवित्र [इति ] वह (स्वरूप है, जो ) [शुचिप्रतिषेधः] पवित्र का 
उलट है। 
जो शुचि नहीं है। मेहनत की कमाई नहीं है। चोरी-चपाटी, धोखा-घड़ी, 
ब्लैक मेलिंग [880-॥/४व॥78, चोर बाज़ारी, तस्करी आदि ] करके अर्जित 
कीगई है, वह श्रशुचि है। समाज व प्रशासन उसका अनुमोदन नहीं कर सकता। 
ऐसी कमाई का विरोध होता है, श्रौर उससे संघर्ष । अत: राष्ट्रहित की भावना 
से उपभोग्य साधनों के संग्रह में ऐसी रीतियों का परित्याग श्रेयस्कर है। अपने 
परिश्रम से न्‍्यायपूर्वक धन का अज॑ न ही सर्वथा निर्दोष व पवित्र होता है; इससे 
भिन्‍न अपवित्र ॥६॥ 
सूत्रकार ने अशुचि का अन्य रूप बताया-- 


अ्र्थान्तरं च ॥७॥ (२४७) 


[अर्थान्तरम्‌ ] श्र्थान्तर-अ्न्य अर्थ [च] भी (श्रशुचि माना जाता है) । 
विभिन्‍न भ्राश्रमों की परिस्थिति व भावना के अनुसार अन्नादि उपभोग्य 


आह्लिक ] घष्ठोष्ध्याय: र२७ 


वस्तुओं की विशेषता शास्त्र में बताई गई है । जो जिस आश्रम में उपभोग्य विहित 
है, उससे अन्य अर्थ का उपभोग अशुचि माना जायेगा । जैसे ब्रह्मचर्य आश्रम में 
अधिक तिक्‍त, कषाय, मधुर आदि का आहार एवं छत्र, उपानत्‌ आदि का धारण 
वर्जित है, यदि इस अविहित का उपभोग ब्रह्मचारी करे, तो वह अशुचि है। वान- 
प्रस्थ व संनन्‍्यासी कन्द मूल, फल व भिक्षा आदि से प्राप्त सात्त्विक आहार का, 
तथा साधारण सौम्य आदि शास्त्रविहित वेष का परित्याग कर यदि नागरिक 
गृहस्थ के समान उत्तेजक आहार व वेष-भूषा का उपभोग करते हैं, तो वह उनके 
लिये अ्रशुचि है। यद्यपि वे उपभोग-साधन उन्हें झ्राश्नमनियमानुसार श्रम व न्याय 
से प्राप्त हैं। 

द्रव्यरूप से शुचि वह उपभोगसाधन अशुचि समभना चाहिये, जो तिरस्कार 
व अपमानपूर्वक प्राप्त हुआ हो । वह तिरस्कार चाहे वाणी द्वारा हुआ हो, अथवा 
अन्य प्रकार से । ऐसा उपभोग उपभोक्ता के लिये श्रेयस्कर व सनन्‍्तोषकर नहीं 
होता ॥७॥ 

ऐसी अन्य कौन-सी स्थितियां हैं, जब शुचि उपभोग भी उपभोक्ता के लिये 
अभ्युदय का साधक नहीं होता । सूत्रकार ने बताया-- 

श्रयतस्य शुचिभोजनादभ्युदयो न विद्यते नियमाभावाहिदयते' 
वार्ड्थान्तरत्वाद्यमस्य ।८५।। (२४८) 

[अयतस्य ] यमों का पालन न करने वाले व्यक्ति का [ शुचिभोजनात्‌ | पवित्र 
उपभोगों से [|अम्युदयः ] कल्याण [न] नहीं [विद्यते | होता है, [नियमाभावात्‌ 
नियम-व्यवस्था का अभाव होजाने से [विद्यते] होता है (कल्याण-अ्रभ्युदय ) 
[वा] अथवा |[श्रर्थान्तरत्वात्‌ ] भिन्‍न प्रयोजन वाला होने से [यमस्य] यम के । 

यह एक व्यवस्था है, व्यक्ति को-अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्म चये, अपरिग्रह, 
इन-यमों का पालन नित्य करना चाहिये | शुचि उपभोग-यमों का पालन करने 
वाले व्यक्ति के लिये-अभ्युदय के जनक होते हैं। जो व्यक्ति अयत है, अहिंसा 
आदि ब्तों का पालन नहीं करता, उसके लिये पवित्र उपभोग भी कल्याणकारी 
नहीं होते । कारण यह है, कि व्यक्ति व समाज के अभ्युदय के लिये अहिसा आदि. 


१. शअ्र०प्रा० में “नियमाभावाद्विद्यते वाईर्थान्तरत्वाद्यमस्य' यह सूत्रंश नहीं 
है ॥ चन्द्रकान्त भट्टाचाय ने भ्रपती व्याख्या में 'विद्यते वार््षान्तरत्वाद्यमस्य' 
इतना भिन्न सूत्र माना है। 

“विद्यते यमाभावात्‌' श्रागे विद्यते चानर्थान्तरत्वाद्यमस्य' इतना भिन्‍न सूत्र 
माना है, चन्द्रा० । 


र्र८ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


ब्रतों का पालन करने का जो एक नियम है, व्यवस्था है; उस दशा (पालन न 
करने की दशा ) में उसका अभाव होजाता है । पवित्र उपायों से प्राप्त होने वाले 
उपभोग-साधनों में जो कल्याण का रूप है, उसमें अ्रहिसा ञ्रादि ब्रतों का पलन एक 
प्रकार से सहकारी कारण होता है। यदि वह नहीं रहता, तो शुद्ध कल्याणरूप 
कार्य न होसकेगा । इसलिये अपने व अन्य सबके कल्याण की कामना करने वाले 
व्यक्ति को शुचि साधनों से प्राप्तव्य उपभोगों के साथ यमों का पालन करना 
व्यवस्थानुसार आवश्यक होता है । अन्यथा समाज में विश्व खलता व संघर्ष का 
भय उत्पन्न होजाता है । 
सूत्र का दूसरा भाग है--विद्यते वा ४र्थान्तरत्वाद्यमस्य, अथवा जो व्यक्ति 
यमों का पालन नहीं करता, उसके लिये भी शुचि साधनों से प्राप्तव्य उपभोग 
कल्याण-रूप होते हैं । कारण यह है, कि अहिसा आदि यमों के पालन का अपना 
प्रयोजन भिन्‍न है। साधनजन्य उपभोग-रूप अभ्युदय का अपना क्षेत्र है; और 
यमों से प्राप्तव्य अ्रम्युदय का अपना, दोनों को एकसाथ जोड़ना आवश्यक नहीं । 
यदि दोनों का साथ-साथ प्रयोग चलता है, तो यह सर्वोत्तम है, आदर्शरूप है । 
यह सोने में सुगन्ध है ॥।८॥। 
एक के न होने पर सूत्र कार ने बताया-- 
असति चाभावात्‌ ॥ ६॥ (२४६) 
[असति] न होने पर (किसी एक के) [च] भी [अभावात्‌] न होने से 
(अ्म्युदय के ) । 
धर्म के दो क्षेत्र हैं। १--उपभोग के साधनों का शुचि होना। २--यम 
संज्ञक अहिंसा श्रादि ब्रतों का पालन करना । यदि इनमें से कोई एक नहीं रहता; 
तो तज्जन्य अ्रम्युदय भी नहीं होता। दोनों के अनुष्ठान और उनसे जन्य प्रम्युद- 
यरूप फल भिन्न-भिन्न हैं । जो अनुष्ठान होगा, उसीका फल प्राप्त होगा । गत 
सूत्रों में व्यक्ति व समाज के लिये उस प्रशस्त मार्ग का सूत्रकार ने निर्देश किया; 
जिससे सबका अमभ्युदय संभव है ॥६॥ 
व्यक्ति किसप्रकार अ्रधर्म की ओर प्रवृत्त होने लगता है, सूत्रकार ने आगामी 
सूत्रों में बताया-- 
सुखाद्वाग: ॥ १ ० (२५०) 
[सुखात्‌ | सुख से [राग:| राग होता है । 
अपने भ्रभीष्ट रूप, रस, गन्ध, स्पर्श श्रादि के उपभोग से अनुकूल प्रतीतिरूप 
सुख का अनुभव व्यक्ति किया करता है। ऐसी प्रतीति उन विषयों में निरन्तर 
प्रवृत्ति के लिये प्रेरित करती है। इसमें बाधा श्रथवा न्यूनता आने पर व्यक्ति 
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उनके प्रतीकार के लिये ईर्ष्या, द्वेष व संघर्ष श्रादि का शिकार होजाता है, इन 
प्रवृत्तियों में फंसकर अधर्म की ओर उन्मुख होता है। व्यक्ति को अधर्म की ओर 
राग उसी दशा में भुकाता है, जब उस मार्ग में कोई बाधा व न्यूनता हो, भ्थवा 
उस दिशा में अधिक आसक्ति से व्यक्ति में प्रमाद आलस्य आदि का उद्रे क हो 
जाये । इसप्रकार विषयों में रागातिरेक व्यक्ति को अनायास अधर्म की ओर ले 
जाता है ॥१०॥ 
रागोलत्ति के अन्य कारणों का सूत्रकार ने निर्देश किया-- 
तन्मयत्वाच्च' ॥११॥ (२५१) 
[तन्मयत्वात्‌ ] तन्‍्मय होने से [च] भी (राग उत्पन्न होजाता है) । 
विषयों में तन्मय होजाने से-सर्वात्मना उनमें आ्रासक्त होने, डूब जाने से-- 
भी उनके प्रति राग की भावना प्रबल होजाती है। सुख के जिन-जिन साधनों के 
आराधार पर व्यक्ति का शरीर व भावना अरभिभूत होकर उन्हींमें रमजाते हैं, यह 
. तन्मयता की स्थिति है। इससे विषयों के प्रति रागोद्रेक होकर व्यक्ति भ्रन्यथा 
प्रवृत्तियों में फंस जाता है, जो व्यक्ति को भ्रधर्म के मार्ग पर लेजाती हैं ॥११॥ 
रागोत्पत्ति का अन्य कारण बताया-- 
अदुष्टाच्चौ ॥१२॥ (२५२) 
। [अदृष्टात्‌] अदृष्ट से [च] भी (राग उत्पन्न होजाता है) । 
यद्यपि घ॒म्मे-अधर्म रूप भ्रदृष्ट कार्यमात्र के प्रति साधारण कारण मानाजाता 
है; परन्तु अनेक अवसरों पर यह असाधारणकारणह्प में उपस्थित होकर किन्‍्हीं 
विषयों के प्रति राग आदि को उत्पन्न किया करता है । जातमात्र बालक स्तन्य 
[मा का दूध] के प्रति भ्रनुरागी होकर उधर प्रवृत्ति करता देखा जाता है । इस 
जन्म में उसने जबतक स्तल्यपाद का अनुभव नहीं किया; जिससे प्राप्त सुख 
के कारण उधर प्रवृत्त होता हो । फलतः पूर्वेजन्म में श्रजित संस्कार अथवा घर्मा- 
घर्मेरूप श्रदृष्ट इस रागपूर्वक प्रवृत्ति का कारण होता है। 
आगे भी जीवनकाल में अनेक ऐसे अवसर आते हैं, जब व्यक्ति का ऐसे पदार्थों 
के प्रति राग उत्पन्न होजाता है, जो न पहले इस जीवन में उसने देखे हैं, ओर न वे 
पदार्थ उसके लिये विशेष उपकारक हैं। अ्रदृष्ट ही ऐसे राग का कारण संभव 
है ॥१२॥। 
१. यह सूत्र नहीं है, झ० प्रौ० । सूत्रगत ना पद नहीं हैं चन्द्रा ० । श्रागे पहली 
ब्याख्या सें 'न तृप्ते:' तथा दूसरी व्याख्या में 'तुप्तेः यह अतिरिक्त सूत्र है। 
२. '“च पव नहीं है, चन्द्रा ०। इस सूत्र के श्ागे 'एतेन हषो व्याख्यात: अ्रतिरिकत 
सूत्र है। प्र० प्रा०। 
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सूत्रकार ने रागोत्पत्ति का अन्य कारण बताया-- 

जातिविशेषाच्च' || १३॥ (२५३) 

[जातिविशेषात्‌ ] जाति विशेष से [च] भी (राग उत्पन्न होता है) । 

किसी विशेष योनि में जन्म लेने से भी प्राणी को किन्हीं नियत पदार्थ आदि 
में रागादि उत्पन्न होते हैं । तियंक्‌ जाति में उत्पन्न किन्‍्हीं मृग आदि प्राणियों को 
तृणादि में तथा किन्‍्हीं सिंह-व्याप्न आदि को मांस-भक्षण में अनुराग होता है। 
करभ (ऊंट) जाति के प्राणियों को कण्टकी वृक्षों के आहार में विशेष अनुराग 
होता है। मानवजाति के प्राणी अन्नादि-श्राहार में विशेष अनुराग रखते हैं । इस- 
प्रकार के विभिन्‍न झ्राह्यरादि-विषयक राग के प्रति जातिविशेष भ्रसाधारण कारण 
रहता है । 

किसी के प्रति राग के समान, प्राणियों में परस्पर द्वे ष की उत्पत्ति भी अने- 

कत्र जातिविशेष के कारण देखीजाती है। ऐसे द् ष को शाइवतिक विरोध कहा- 

जाता है। जैसे-ऊंट-नैंस का; साँप-नेवले का; कुत्ते-गीदड़ का, इत्यादि ॥१३॥ 
सूत्रकार ने गत सूत्रों में राग-द्व ष की उत्पत्ति के कारण बताये । उन कारणों में 

धर्माधम॑रूप अदृष्ट भी हैं । ये धमं-अधर्म राग-द्वे ष से उत्पन्न होते हैं, सुत्रकार ने 

बताया-- 
इच्छाह्वेषपूविका धर्माधर्मयो: प्रवृत्ति: ॥१४॥ (२५४) 
[इच्छादव पपूविका | इच्छादव षपूर्वक है [घर्माधर्मयों:] घमम और अपधर्म में 

[ प्रवृत्ति: ] प्रवृत्ति, प्रवत्तंत-चालू रखना । 
सूत्र में 'इच्छा' पद “राग का निर्देश करता है। धर्म-अधर्म में व्यक्ति की 

प्रवृत्ति का कारण राग-हव ष हुआ करते हैं। राग से याग, अध्ययन आदि के अनु- 

ष्ठान में तथा हं ष से हिंसा आदि निषिद्ध कार्यों में व्यक्ति की प्रवृत्ति होती है, 
ऐसी प्रवृत्ति धर्माध्मं की जनक है। गौतमीय न्यायसूत्र' में बताया है-यह प्रवृत्ति 

१. “जातिविशेषाच्च रागविशेषः' श्र० प्रा० । चन्द्रा ० । 

२. “यह सत्र नहीं है' श्र० प्रा० । 

३. गौतमोय सूत्र हैं-'प्रवृत्तिवग्बुद्धिशरीरारम्भ:' [१।१२७]। दूसरे सूत्र 
[१।१२] के भाष्य में वात्स्यायन: मुनि ने लिखा-““रागद्वेषाधिकाराच्च- 
श्रसूयेष्यामायालो भादयों दोषा भवन्ति । दोषे: प्रयुक्त: शरीरेण प्रवर्तमानों 
हिसास्तेय्रतिषिद्धमंथुनान्‍्याचरति । वाचाध्नृतपरुषसूचनासंबद्धानि । 
मनसा-परद्रोहं परद्रव्याभीप्सां नास्तिक्यं चेति। सेयं पापात्मिका प्रवृत्तिरध- 
माय । प्रथ शुभा-शरीरेण दान परित्राणं परिचरणं च।बाचा-सत्यं हित॑ 
्रियं स्वाध्यायं चेति । मनसा-दयामस्पूहां भ्रद्धां चेति । सेयं धर्माय ।” 
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वाणी, बुद्धि और शरीर तीनों से हुआकरती है । इसप्रकार राग-हव षमूलक प्रवृ- 
त्तियां धर्माधमं को उत्पन्न करती हैं । जैसे-रागपूर्वक प्रवृत्ति धर्म-अधर्म दोनों को 
उत्पन्न करती है, ऐसे ही हव षपूर्वक प्रवृत्ति धर्माधर्म दोनों की जनक होती हैं । 

राग से याग-अध्ययन आदि में प्रवृत्ति धर्मजनक है । राग से परदारा आदि में 
प्रवृत्ति अधर्मजनक है । द्व प से हिंसा आदि में प्रवृत्ति श्रध्मंजनक है । घनमद से 
अभिभूत पुरुष की--अन्य के साथ द्वे पमूलक ग्रामकामेष्टि आ्रादि में-प्रवृत्ति धर्म- 
जनक है । 

प्रस्तुत प्रसंग से स्पष्ट होता है--धर्म-अधर्म से राग-द्वे ष की, तथा राग-ढे ष 
से धर्म-अधर्म की उत्पत्ति हुआ करती है। घ॒र्म-अधर्म के कारण हैं, इनसे पूर्वेवर्ती 
राग-द्वे ष; उनके कारण हैं-उनसे पूर्ववर्ती धर्म-अधर्म । इनके भी कारण हैं-इनसे 
पूर्व वर्ती राग-द्व प | उनसे पूव॑ वर्ती धर्मे-अधर्म उनके कारण हैं। इसप्रकार राग- 
दो ष और धर्म-अधर्म की कार्य-कारणपरम्परा अनादि होने से इसमें अनवस्था एवं 

अन्योन्याश्रय दोष की उद्भावना करना निरर्थक होगा । 

जयनारायण तर्कपञ|!्चानन ने अपनी “विवृति' नामक व्याख्या में लिखा है-- 

“राग' आ्रादि प्रवृत्ति के द्वारा ही धर्माघर्म के जनक होते हैं; यह एक साधारण 

व्यवस्था के अ्भिप्राय से कहागया है।इस कारण यदि राग-द्वे ष श्रादि के विना 

भी आ्राकस्मिकरूप से किसीका गंगाजल श्रादि से संसरग होजाता है, तो उससे भी 
धर्म की उत्पत्ति मानने में कोई हानि नहीं है ।” 

यदि इस विचार को युक्त मानाजाता है, तो किसी कार्य के अनुष्ठान में उस- 
प्रकार की भावना का होना आवश्यक नहीं है। तब फिर तियेक्‌ प्राणी भी गंगा- 
जलस्पर्श आदि से धर्मप्राप्ति के भागी माने जाने चाहियें। यदि केवल मानव के 
लिये श्ञास्त्र का विधान बताकर इसका समाधान कियाजाय, तो नास्तिक, म्लेच्छ, 
आततायी, घोर अपराधी व्यक्ति भी गंगाजलसंसगंमात्र से निर्दोष होकर धर्म- 
भागी क्‍या माने जासकेंगे ? यदि हां, तो समस्त शास्त्रीय कर्मानुष्ठान आश्रमादि 
कर्म व्यवस्था, ब्रह्मचय-अहिंसा आदि यम-नियमों का पालन व्यर्थ होगा। शास्त्र ही 
निष्फल होजायगा । वस्तुतः इसप्रकार के विचार केवल सम्प्रादायिकभावनामूलक 
होने से अशास्त्रीय ही मानेजासकते हैं ॥॥१४।॥ 

१. विवृति का लेख है-“तथा च रागाद्यागादौ प्रवृत्तिस्ततो यागादिना धर्मो 
जायते, तथा ह षाद्‌ हिसायां प्रवृत्तिस्ततो (हिसादिना5धर्मो भवतीति रागादे 
प्रवत्तिद्वारकसेव धर्मादिजनकत्त्वमिति श्रौत्सगिकाभि प्रायेणेदंम्‌। तेन राग- 
हं षादिक विनापि श्राकस्मिकर्गंगाजलसंसर्गा विना धर्मादिजनने5पि न क्षति- 
रिति।” 


र्श्र वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


धर्म-श्रधर्म के ग्रधीन ही जन्म-मरणरूप संसार का प्रवाह निरन्तर चला 


करता है, सृत्रकार ने बताया-- 
तत्संयोगो विभाग:' ॥ १५॥ (२५५) 
[तत्संयोग:] उनके द्वारा संयोग, [विभाग:] विभाग (यथावसर हुआ करते 


हैं) । 

शरीर, इन्द्रिय आदि के साथ आ्रात्मा का जो संयोग होता है, वह धर्माधर्म के 
द्वारा हुआ करता है। इसको “जन्म” कहते हैं। जिस धर्माधर्मंसमृह के कारण जिस- 
किसी एक शरीर-इन्द्रियादि के साथ आत्मा का संयोग होता है, वह धर्माधर्म-समूह 
शरीरादि साधनों द्वारा भोगाजाकर क्षीण होजाता है; उस समय आत्मा का उस 
देहादि से विभाग होजाता है। इसका नाम “'मरण' है। राग-ह ष एवं धर्म-अधर्म 
की निरन्तर परम्परा से होनेवाले जन्म-मरण का प्रवाह भी अ्विछिन्नरूप से 
चलता रहता है। यह प्रवाह अनादि-अनन्त है। आत्मज्ञानी व्यक्ति को इस निर- 
वधिक प्रवाह के अन्तराल में लम्बा विश्राम मोक्षरूप प्राप्त होता है । उसी विश्राम 
की प्राप्ति के लिये शास्त्रों में साधनों का विधान कियागया है। जबतक जिस 
श्रात्मा का शरीरसम्बन्धादिरूप जन्म-मरण का क्रम निरन्तर चलता रहता है; 
वह उसका संसार है । जब इसमें विश्राम का अवसर श्राजाता है; वह मोक्ष 


माना गया है ॥१४५॥ 
सूत्रकार ने मोक्ष के विषय में बताया-- 
श्रात्मकर्मसु मोक्षो व्याख्यात: ॥ १६॥ (२५६) 
[आ्रात्मकमंसु | श्रात्मसंबन्धी कर्मों में [मोक्ष:] मोक्ष [व्याख्यातः] व्याख्यात 


समभना चाहिये । 
आत्मा द्वारा कियेजानेवाले कर्मों-अनुष्ठानों में यज्ञ, याग, ब्रह्म चर, अहिंसा 
शआ्रादि यम-नियमों का पालन, श्रवण, मनन, निदिध्यासन, आत्मसाक्षात्कार आदि 


१. “ततः संयोगो विभागइच। घचन्द्रा० ।ये दो सूत्र हैं-'ततः संयोग: तथा 
“विभागइच ।' शझ्र०प्रा० । 

२. चन्वानन्द ने भ्रात्मा' पद का श्रर्थ “मन! किया है। श्र० प्रा० में 'प्रात्मा का 
श्र 'प्राण' लिखा है। ये श्र चिन्त्य हैं। शास्त्रों में श्रनुष्ठानों के विधान 
सन श्रथवा प्राण के लिये नहीं हैं । वे केवल चेतन 'प्रात्म-तत्त्व' के लिये-हैं। 
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का वर्णन' शास्त्रों में उपलब्ध होता है। समस्त अनुष्ठानों का उपयोग आत्म- 
साक्षात्कार के लिये है। आत्मा की इस स्थिति का नाम मोक्ष है। सूत्रकार ने 
इसका निर्देश प्रथम [५॥२।१८] कर दिया है ॥१६॥ 


इति वेशेषिकदर्शनविद्योदयभाष्ये षष्ठस्याध्यायस्य द्वितीयमाह्निकम्‌। 


समाप्तवचायं षष्ठोष्ध्यायः । 


१. द्रष्टव्य, यजु० ३१।१८॥ कठ०१२।१२॥२॥३।८-६॥ भ्रइन०४॥ ११॥ 
इबेता० २।१४-१५॥ न्‍्याय० ४।२।४६॥ इत्यादि। 


श्रथ सप्तमाध्याये प्रथमाद्धिकम_ 


गत अध्याय में धर्म-अधर्म का निरूपण किया गया। वहां भी प्रथम 
आक्लिक में समाजधर्म का तथा द्वितीय आ्राह्विक में व्यक्तिधर्म का निरूपण है। 
शास्त्र में वस्तुतत्त्व के निरूपण की प्रक्रिया यह रहती है, कि पहले उस वस्तु का 
केवल नाम-निह श होता है, फिर उस वस्तु के विभागों का उल्लेख कियाजाता है, 
यदि कोई हों । भ्रनन्तर उनके लक्षण बताये जाते हैं; श्रन्त में परीक्षा कीजाती है- 
जो लक्षण किया गया, वह कहांतक ठीक है । इसी आशय से सूत्रकार ने अतिदेश 
किया-- 
उक्ता गुणा: ॥ १॥॥ (२५७) 

[उक्ता. ] कहे गये [गुणा:] गुण । 

उद्दंश [११६] तथा लक्षण [१।१।१६ ] रूप में गुणों का कथन करदिया 
गया है। भ्रव रूप।दिगुण-विषयक विशेष परीक्षा के लिये प्रस्तुत अश्रध्याय का 
प्रारम्भ किया जाता है । प्रथम आक्िक में गुणपरीक्षा के पांच प्रकरण हैं । नित्य- 
रूप से गुणपरीक्षा, अनित्यरूप से गुणपरीक्षा, पाकजगुणपरीक्षा, अनेकवृत्ति संख्या 
आदि गुणपरीक्षा, परिमाणग्रुणपरीक्षा ॥१॥ 

सर्वप्रथम सूत्रकार ने रूपादि चार गुणों की अनित्यता का कथन किया-- 

'पुथिव्यादिरूप रसगन्धस्पर्शा द्वव्यानित्यत्वा- 
दनित्याइच ॥२॥ (२५८) 

[परृथिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शा: ] प्थिवी आ्रादि द्रव्यों में रूप, रस, गन्ध, स्पर्श 
गुण [द्रव्यानित्यत्वात्‌ ] द्रव्यों के श्रनित्य होने से [अनित्याः ] अनित्य हैं [च] और 
(गुण अनित्य हैं) । 

सूत्र में आदि पद से जल, तेज, वायु तीन द्रव्यों का ग्रहण होता है । पृथिवी 
आदि चारों द्रव्य प्रत्येक दो भागों में विभक्त हैं-नित्य श्र अनित्य । परमाणुरूप 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० श्रा० । 
इस सूत्र से पहले दो सूत्र श्रौर हैं--“गुणलक्षणं चोक्तम्‌' तथा “इदमेवं गण- 


धरिदमेवं गुणमिति चोक्‍्तम्‌ ।” चन्द्रा०। प्रस्तुत सूत्र का पाठ है -- पृथिव्यां 
रूपरसगन्धस्पर्शा द्रव्यानित्यत्वादनित्या:! चन्द्रा ० । 
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पूथिवी आ्रादि नित्य हैं; दृद्णुकादिखूप अनित्य | पृथिवी आदि जो अनित्य हैं-दच- 
णुक से लेकर महाभूत पर्यन्त-, उनमें रूप, रस, गन्ध, स्पर्श गुण अनित्य होते हैं। 
अपने समवायिकारण पृथिव्यादि द्रव्यों के उत्पल्त होजाने पर उनमें रूपादि गुणों 
की उत्पत्ति होती है । इसलिये अनित्य पृथिव्यादि द्रव्यों में रूपादि गुणों के नित्य 
होने का प्रइन ही नहीं उठता । जब द्रव्य अनित्य होने के कारण अपनी उत्पत्ति से 
पूर्व नहीं, तो उसमें रहने वाला ग्रुण नित्य कैसे होजायगा । 

इन गुणों में से वायु में केवल एक गुण रहता है-स्पर्श । तेज में स्पर्श, रूप; 
जल में स्पर्श, रूप, रस; प्थिवी में स्पर्श, रूप, रस, गन्ध । सूत्र के “च' पद से 
संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग ग्रादि का संग्रह होजाता है। ये गुण भी 
अपने आश्रय पृथिवी आदि द्रव्य के अनित्य होने से अनित्य होते हैं ॥२॥ 

सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा नित्यद्रव्यवृत्ति गुणों को नित्य बताया- 

एतेन नित्येषु' नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥३॥ (२५६) 

[एतेन] इस (कथन) से [नित्येषु ] नित्य (द्रव्यों) में [नित्यत्वम्‌ | नित्य 
होना (ग्रुणों का) [उक्तम्‌] कहा गया । 

गत सूत्र में यह कहेजाने से, कि-अनित्य पृथिव्यादि द्रव्यों में रहने वाले 
रूपादि गुण अनित्य होते हैं; अ्र्थापत्ति द्वारा यह स्पष्ट होजाता है, कि ये गुण 
नित्य द्रव्यों में रहने पर नित्य होते हैं ॥।३॥ 

इसी तथ्य को सूत्रकार ने स्पष्ट किया-- 

अप्सु तेजसि वायौ च नित्या' द्रव्यनित्यत्वात्‌ ॥४॥ (२६०) 

[अप्यु] जलों (जलीय परमाणुओ्रों) में [तेजसि] तेज (तैजस परमाणुओों ) में 
[वायौ] वायु (वायवीय परमाणुओं ) में [च] झौर [ नित्या:] नित्य हैं, (रूपादि 
गुण) [द्रव्यनित्यत्वात्‌] द्रव्यों के नित्य होने से । 

जलीय, तैजस, वायवीय परमाणुओ्रों में रूपादि गुण नित्य हैं । “चकार से संगृ- 
हीत संख्या आदि गुणों में एकत्व संख्या नित्यद्रव्य में नित्य और अनित्य में अनित्य 
रहती है | आ्रागे परिमाण आदि गुण नित्यद्रव्य में नित्य तथा अनित्य में अनित्य 


१. 'एतेन नित्येष्वप्यनित्यत्वमुक्तम्‌' श्र० प्रा० । एतेन नित्येप्वनित्यत्वमुक्त््‌' 
चन्द्रा० । प्रस्तुत सूत्र से पहले दो सूत्र और हैं--'अग्तिसंयोगाच्च । तथा 
“गगुणान्तर प्रादुर्भावात्‌!' सूत्रों की इस श्रानुपूर्वों के अनुसार इन व्या- 
ख्याश्रों में प्रस्तुत सूत्र का पाठ संगत है। परन्तु प्रचलित सूत्रपाठ के श्रनुसार 
इस प्र्थ का निर्देश सूत्रकार ने छठे सूत्र में किया है। 

२. “ित्यत्व श्र० प्रा० । 


२३६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


होते हैं । जलीय आदि परमाणु-द्रव्य नित्य हैं, ग्रतः उनमें समवेत रूपादि गुण भी 
नित्य हैं । 
सूत्र में प्रथिवीद्रव्य का निर्देश नहीं है। प्थिवीपरमाणुगत रू पादि गुणों के 
विषय में सूत्रकार ने छठे सूत्र में बताया है ॥४॥ 

विशेषरूप से जलादि तीन अनित्य द्रव्यों के रूपादि गुणों के विषय में सूत्र- 
कार ने कहा-- 

अ्नित्येष्वनित्या द्रव्यानित्यत्वात्‌ ॥५॥ (२६१) 

[ग्रनित्येषु ] अनित्यों (जलादि द्रव्यों) में [अनित्या:] भ्रनित्य हैं (रूपादि 
गुण) [द्रव्यानित्यत्वात्‌ | द्रव्यों के अनित्य होने से । 

श्रनित्य जलादि द्रव्यों में रूपादि गुण तथा अन्य संख्या, परिमाण आदि समस्त 
गुण अनित्य होते हैं; क्योंकि अपने आश्रय द्रव्य की उत्पत्ति के अनन्तर उनकी 
उत्पत्ति होती है, और आश्रय के नाश से उनका नाश होजाता है । 

प्रस्तुत आह्लिक के द्वितीय सूत्र में इसी श्रर्थ का निर्देश है । परन्तु वहां पृथिवी 
सहित चार द्रव्यों के विषय में कहा है; यहां पृथिवीरहित केवल जलादि तीन 
द्रव्यों के ॥५॥ 

पृथिवीगत रूपादि गुणों के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 

कारणगुणपूर्वका: पृथिव्यां पाकजा': ॥६॥ [२६२] 

[कारणगुणपूर्वका: | कारणगुणपूर्वेक हैं (रूपादिगुण ) [पृथिव्याम्‌ ] प्र्थिवी में 
[पाकजा:] पाकज (भी) । 

गत सूत्र से 'अनित्य” पद अनुव॒त्त होकर वचन-लिडःग॒विपय॑य से पृथिवी 
के साथ संबद्ध होता है-श्रनित्यायां पृथिव्याम्‌ । श्रनित्य पृथिवी में रूपादि गुण 
कारणगुणपूर्वक होते हैं, तथा पाकज होते हैं | 'पाक' पद का भ्रर्थ है-अ्रग्निसंयोग । 
तात्पय॑ हुआ-अ्र नित्य पृथिवी में रूपादि गुण अपने आश्रय द्रव्य के समवायिकारण 
में रहनेवाले सजातीय गुणों से उत्पन्न होते हैं । यह्‌ “कारणगुणपूर्वक” पद का अथे 
है। जैसे घट अनित्य पार्थिव द्रव्य है । घटगत रूपादि गुणों का आश्रय घट है। 
आश्रय घट-द्रव्य के समवायिकारण कपाल-अ्रवयव हैं, कपालों में जो रूपादि गुण 
हैं, वे घट में समानजातीय रूपादि ग्रुणों को उत्पन्न करते हैं । अनित्य पृथिवी-द्रव्य 
में ये गुण कारणग्रुणपूर्वक होते हैं। कारण का गुण काये के गुण का असमवायि- 
कारण होता है, यह व्यवस्था जलादि द्रव्यों में भी समान है । 

इसके अतिरिक्त क्रेवल पथिवी में रूपादि गुणों का परिवर्तन देखाजाता 


१. 'पाकजादच' चन्द्रा० । 'पाकजाइच' इतना सूत्र पुथक्‌ है, श्र० प्रा० । 
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है, ऐसा जलादि में नहीं है, पृथिवी में जलादि से यह विशेषता है। उसीको सूत्र - 
कार ने 'पाकजा:' पद से कहा है । पृथिवी में रूपादि गुण पाकज हैं। घड़ा जब 
मृदवयवों] से बनाया जाता है, उसे कच्चा कहाजाता है, उस समय उसमें रूप 
“इयाम' जैसा रहता है । पकाने पर उसमें इ्याम रूप न रहकर रक्त होजाता है। 
यह अग्नि संयोग से उत्पन्न होता है, इस रक्त रूप का असमवायिकारण अग्नि- 
संयोग है। इसे 'पाकज' कहाजाता है। इसका तात्पर्य हुआ, अनित्य प्ृथिवी में 
रूपादि गुण कारणगुणपूर्वक होते हैं और पाकज भी । जब तक घड़ा पका नहीं 
था, कच्चा था, उसमें रूपादि गुण कारणगुणपूवंक हैं । घट के पकने पर जो उसमें 
रूपादि गुण हैं, वे 'पाकज हैं । 

'पाकज' के विषय में आचार्यों का थोड़ा विचार भेद है। प्रस्तुत सूत्र के 
आधार पर यह ज्ञात होता है, कि पाक घट-अ्रवयवी में हुआ है; अर्थात्‌ अग्नि- 
संयोग घट-भ्रवयवी के साथ होता है, उससे घट के श्यामरूपादि नष्ट होकर रक्त 
रूपादि उत्पन्न होजाते हैं। परन्तु परवर्ती भ्राचार्यों का विचार है, कि अग्नि- 
संयोग अ्रवयवी में सीमित न रहकर अ्रवयवी के अन्तिम अवयव-परमाणु-पयंन्‍्त 
पहुंचता है; स्वतन्त्र परमाणुग्रों में अग्निसंयोग से इयामरूपादि का नाश होकर 
रक्तरूपादि की उत्पत्ति होती है। 

वैशेषिक परम्परा में इस प्रसंग के दो पद अ्तिप्रसिद्ध हैं-पिठर' और 'पीलु॥ 
पिठर अवयवी का नाम है, और पीलु परमाणु का । जो अवयवी में पाक होना 
मानते हैं, वे 'पिठरपाकवादी' और दूसरे 'पीलुपाकवादी' कहेजाते हैं । वस्तु: इनमें 
कोई विज्ेष अन्तर नहीं है । संभवत: झाब्दिकरूप में यह अधिक तूल पकड़ गया 
है। पहले का कहना है, कि अवयवी के बने रहते हुए कार्य द्रव्य का शिथिलावयव 
: संयोग रहने के कारण अग्निसंयोग से पूर्ण पाक होजाता है, परमाणु तक पकने से 
बचता नहीं । अग्नि सृक्ष्म होने से पार्थिव द्रव्य के अवयवीरूप में बने रहने पर 
उसका संयोग परमाणु तक को पका देता है। पहले रूपादि को नष्ट कर नये 
उत्पन्न कर देता -है। दूसरे वादी का कहना है, अग्निसंयोग १रमापृपवन्त होने 
पर: वह कार्य द्रव्य के अवयवसंयोग को विच्छिन्त कर देता है, अवयवी अपने रूप 
में बना नहीं रहता; प्रत्येक स्वतस्त्र परमाणु में अग्तिसंगोग से पाक होजाने पर 
पुनः अ्रवयव संइिलष्ट होकर अवयवी का आरम्भ करते हैं। यहें बौद्धिक व्यायाम 
ही कहना चाहिये, परमाणुपर्यन्त पाक होना दोनों को भ्रभिमत है, पहला वादी 
यह नहीं कहसकता, न मानता है, कि अ्रवयवी में पाक होने पर परमाणु कच्चा 
रहजाता है, या वहां पाक नहीं होता, भ्रथवा वहां रूपादि श्याम रहते और अवब- 
यवी में रक्त । फलत: पाक परमाणुपर्यन्त होजाना दोनों को भ्रभिमत है । 
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यहां प्रसंग यह चलरहा था, कि रूपादि ग्रुण कहां नित्य और कहां अनित्य 
रहते हैं । जलादि में पाक न होने से वहां रूपादि के विषय में यह व्यवस्था है, कि 
वे नित्य द्रव्य [परमाणु ] में नित्य तथा अनित्य में अनित्य होते हैं । परन्तु पृथिवी 
में ऐसा नहीं है। यहां नित्यानित्य दोनों श्रवस्था्रों में रूपादि गुण अनित्य रहते 
हैं। क्योंकि परमाणुओं में भी अग्निसंयोग से पहले रूपादि का नाश और नये की 
उत्पत्ति होती है । अनित्य द्रव्य में रूपादि का नाश आश्रय नाथ से होता है, पर- 
माणु में अग्निसंयोग से। कार्य द्रव्य में रूपादि की उत्पत्ति कारणगुणपूर्व॑क हैं; 
नित्य परमाणु में अग्निसंयोग से है । पूर्वोक्त दोनों पाकसम्बन्धी वादों के आधार 
पर 'पाकज' का विभाजन व्याख्याकारों' ने इसप्रकार किया है-- 

पहला वाद-कार्य प्रृथिवी में रूपादि ग्रुण कहीं कारणग्रुणपूर्वक होते हैं; ज॑से- 
कच्चे घड़े में ।श्लौर कहीं पाकज; जैसे-पकजाने पर घड़े में | निन्‍्य परमाणुओं में 
रूपादि की उत्पत्ति केवल पाकज है । 

दूसरा वाद-कार्य पृथिवी में रूपादि की उत्पत्ति कारणग्रुणपूर्वक हैं; तथा 
परमाणुओं में पाकज' ॥६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--हमें बताया गया, पृथिवी परमाणु में स्वभावतः 
इयामरूप होता है । रक्तरूप उसका विरोधी है, एक ही अ्रधिकरण में यह कैसे 
होजाता है ? आ्राचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 

एकद्रव्यत्वात्‌' ॥७॥ (२६३) 

[एकद्रव्यत्वात्‌ ] एक द्रव्य अधिकरणवाले होने से (इ्याम-रक्त विरोधी ग्रुणों 
के) । 
एकद्रव्य' पद में बहुब्नीहि समास है--एक द्रव्य है अधिकरण जिनका, ऐसे 


१. द्रष्टव्य, श्र० प्रा० में प्रस्तुत सूत्र की व्याख्या । 

२. “पाक प्रक्रिया का विवरण परिशिष्ट (१) में दिया गया है। 

३. श्रा० श्रा० में पाठ है --'एकद्रव्यत्त्वाच्च' । तथा इससे धुर्व॑ तीन अ्रतिरिक्त 
सूत्र इसप्रकार हैं--अ्रप्सु तेशसि वायौ च कारणगुणपूर्वका:” 'कमंगणा 
श्रगुणा:' 'एतेन पाकजा व्याख्याता:!। चन्द्रानन्दवृत्ति में प्रस्तुत सत्र का पाठ 
है--एकद्रव्यवत्त्वात्‌'। इससे पूर्व तीन अ्रतिरिक्त सूत्र इसप्रकार हैं-- 
१--भश्रप्सु तेजसि वायौ च कारणगुणपूर्वा: पाकजा न विद्यन्ते,' २ --अगुण- 
वतो द्रव्यस्थ गुणारम्भात्‌ कर्मंगुणा श्रगुणा:।! ३--'एतेन पाकजा 
व्याख्याताः । शंकरोपस्कार आदि के श्रनुसार प्रचलित पाठ में ये सत्र नहीं 


हैँ । 
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हैं--श्याम-रक्त रूप । प्रश्न होता है, श्याम और रक्त परस्पर विरोधी रूप एक 
अधिकरण में कैसे ? इसका परिहार देशभेद से होना चाहिये, श्रथवा कालभेद 
से ? सूत्रकार ने बताया, देशभेद से परिहार संभव नहीं। यह नहीं कहा जा 
सकता, कि इ्यामरूप का अधिकरण भिन्‍न है और रक्‍्तरूप का भिन्‍न । दोनों रूप 
एक अधिकरण में रहते हैं। तब कालभेद से परिहार संभव है । एक अधिकरण 
में दोनों रूप रहते हैं, पर कालभेद से । जब पृथिवी में श्यामरूप है, तब रक्त नहीं 
रहता; जब रक्त होता है, तब श्याम नहीं रहता । 

प्रझन है, यह कंसे होजाता है ? उत्तर है--अग्निसंयोग से । पृथिवी में 
रूपादि गुणों का उद्भव विशिष्ट अग्निसंयोग से होता है । एक द्रव्य में कालभेद 
से भिन्‍न रूपादि काहोना उसके कारण-विशेष का बोध कराता है । इस से पृथिवी- 
गत रूपादि ग्रुणों का 'पाकज' होना सिद्ध होता है। अग्निसंयोग से विभिन्‍न- 
रूपादि की उत्पत्ति केवल पृथिवी में देखी जाती है, अन्यत्र नहीं । यह वस्तुस्थिति 
पृथिवीगत रूपादि गुणों के 'पाकज' होने को सिद्ध करती है । 

“चित्र' रूप का विवेचन-- 

पृथिवी के विभिन्‍न रूपों के विषय में एक तथ्य विचारणीय है। जब पकने 
के अनन्तर आवे में से घड़े को निकाला जाता है, तब उसमें रक्तहूप के अतिरिक्त 
अन्य रूपों का अस्तित्व दिखाई देता है । ऊपर की सतह पर रूपभेद इतना स्पष्ट 
नहीं रहता, परन्तु पत्त के अन्तराल भाग में यह स्पष्ट दीखता है। तब एक 
अवयवी में परस्पर विरुद्ध रूप एक साथ रहते हैं, यह कहना होगा । 

अब व्यक्ति के द्वारा अग्निसंयोग से पकाये जाने वाले पार्थिव द्रव्यों में रूपादि 
के परिवतंन तथा एक साथ एक अधिकरण में भिन्‍न रूपों के रहने की बात 
छोड़िये; और पृथिवी विकारों की प्राकृत रचना की ओर दृष्टिपात कीजिये। 
पहले ओषधि वनस्पति झ्रादि को लीजिये, भ्रनेक लता-गुल्मों के एक पत्ते में अनेक 
रूप देखे जाते हैं । पत्ते की एक ओर एक रूप है, दूसरी ओर अन्य रूप, फूलों में 
आर उनकी एक-एक पंखुड़ियों में रूप की विभिन्‍नता चमत्कृत करनेवाली है। 
एक ही फूल व पंखड़ी में कई-कई रूप देखे जाते हैं। जहां बाह्मस्थिति में पत्ते 
आदि के रूप का परिवत्तंन देखा जाता है, वहां सौर-ऊष्मा को परिवत्तंन का 
अग्निसंयोगरूप कारण कहा जा सकता है, परन्तु जब खिलता हुआ फूल या पत्ता 
अनेक रूपों को लेकर आता है, वहां अ्रग्निसंयोग के अतिरिक्त इसके अन्य किसी 
निमित्त की क्या कल्पना कीजासकती है ? 

आगे यही स्थिति पशु-पक्षियों में देखिये । श्रनेक पशुझों के बाह्य आवरण पर 
विविधरूप दिखाई देते हैं । गाय, घोड़ा, बकरी, कुत्ता, बिल्ली श्रादि पालतू तथा 


र४० वशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


चीतल, भांख, बघेरा आ्रादि जंगली जानवरों की खाल पर विविध प्रकार के रूप 
दिखाई देते हैं । पक्षियों में तो यह स्थिति श्राश्व्यंजनक है। मोर, तीतर भूरा, 
तीतर काला, कबूतर, रतनाल (मनाल) आदि पक्षियों के पंख और देह के अन्य 
भागों पर विविध रूपों की चित्रकारी-जैसी रचना हैरान कर देती है । यहां तक 
कि-साधारण गौरइया चिड़िया के ऊपरी भाग की रचना देखिये। फिर यह, 
कि समान जाति में यह रचना सर्वत्र एक-सी देखी जाती है। 

इस सब स्थिति को देखकर दो समस्या सामने आरती हैं। एक है--एक 
अधिकरण में एक साथ परस्पर विपरीत अनेक रूपों का रहना । दूसरी है--क्या 
इन सब रूप-भेदों में केवल अग्निसंयोग कारण है, या अन्य भी कुछ ? इसीके 
साथ यह विचारणीय है, कि रूपों के श्राघार पर समान जाति में एक-सी रचना 
होने का क्या कारण होसकता है ? पृथिवीगत रूपों की रचना में अग्निसंयोग 
के साथ क्या और भी कोई निमित्त संभव हैं ? 

पहली समस्या का समाधान परवर्त्ती ्राचार्यों ने-छह प्रकार के मुख्य रूपों 
में एक सातवें स्वतन्त्र चित्र” नामक रूप की कल्पना कर-किया है । पत्ता, फूल, 
पशु, पक्षी आदि के बाह्य श्रावरण पर कहीं भी एक अ्रवयवी में जो विभिन्‍न रूप 
दिखाई देते हैं, वे परस्पर विपरीत अ्रनेक रूप न होकर एक “चित्र नामक रूप है। 
पूव॑वर्ती आचार्यों ने चित्र! नाम के किसी अतिरिक्त रूप को स्वीकार नहीं 
किया | उनका कहना है, कि एक बड़े अवयवी के अनेक भाग स्वतः स्वतन्त्र अव- 
यवी हैं, बड़े अवयवी के यद्यपि वे अवयव हैं, पर अपनेरूप में उतने ही वे श्रवयवी 
हैं । किसी एक बाह्य आवरण पर जितने भाग में जो रूप है, उस रूप का वही 
अधिकरण है, और अपने में वह उतना ही अवयवी है। इसलिये एक अ्धिकरण 
में अनेक रूपों के होने का प्रश्न नहीं उठता । लोक व्यवहार में उस बड़े अ्वयवी 
को विभिन्‍न रूपों के श्राधार पर “चित्र, चित्रक, चितकबरा' आदि पदों के द्वारा 
अभिव्यक्त करना औपचारिकमात्र है, केवल व्यवहार की सुविधा के लिये। यह 
“चित्र! नामक अतिरिक्त रूप का साधक नहीं । 

दूसरी समस्या का समाधान “पीलुपाकवाद' के अनुसार सुगमता से होता 
है । पृथिवी-परमाणुओं में श्रग्निसंयोग से विविधरूप अभिव्यक्त होते हैं । किसी 
एक परमाणु में कोई-सा एक रूप अग्निसंयोग-स्तर के अनुसार अ्रभिव्यक्त होता 
है । आगे पार्थिव विकारों में कारणगरुणपूवंक रूपादि गुण उत्पन्न होते रहते हैं। 
जिस एक अवयवी के बाह्य ग्रावरण पर परस्पर भिन्‍न अनेक रूप दिखाई देते हे 
उन अवयवों की रचना उसी प्रकार के रूप वाले परमाणुओ्रों द्वरा होती है, ऐसा 
समभना चाहिये । बाह्य आवरण के किसी एक अंश के आरम्भक वैसे और उतने 
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ही परमाणु वहां झा पाते व एकत्र होते हैं, इसका नियामक केवल रचना-सम्बन्धी 
ईश्वरीय व्यवस्था को माना या कहाजासकता है। समान जाति में एक-जेसी 
रचना का आधार भी यही संभव है। आचार्यों ने इस दिशा में आत्मा के पूर्वकृत 
धर्माधर्म को निमित्त बताया है; जिनको “्रदृष्ट' नाम दिया जाता है। संभवतः 
मानव जहां अपनी अक्षमता से अभिभूत होता है, वहां वह अपने लिये अद्ृष्ट' 
को उपयुक्त संबल समभता है। क्‍या यह आवश्यक है, कि प्रत्येक समस्या के 
अन्तिम यथार्थ समाधान तक मानव पहुंचे ? जो वस्तुतः संभव प्रतीत नहीं 
होता ॥७॥ 

रूपादि चार गुणों की परीक्षा के अनन्तर क्रमप्राप्त संख्या गुण की परीक्षा 
अपेक्षित है । पर उसके दुरूह होने के कारण सूची-कटाह न्याय के अनुसार अल्प 
विवेच्य परिमाण गुण की परीक्षा प्रारम्भ करते हुए सूत्रकार ने कहा-- 

अणोमंहतश्चोपलब्ध्यनुपलब्घी नित्ये व्याख्याते |८5।॥ (२६४) 

[भ्रणो: ] अणु की [महतः] महत्‌ की [च] और [उपलब्ध्यनुपलब्धी ] 
उपलब्धि और अनुपलब्धि [नित्ये] नित्य, अ्रथवा नित्य (-प्रतिपादक चतुर्थ 
अध्याय) में [व्याख्याते | कथित हैं । 

सूत्र का 'नित्ये' पद प्रथमा विभक्त के द्विवचन में तथा सप्तमी विभक्ति के 
एकवचन में समान है। दोनों प्रकार सूत्रार्थ संगत है। 'उपलब्ध्यनुपलब्धी' पद 
में दन्द्र समास है । प्रयोग की दृष्टि से अल्पञ्नचू वाला 'उपलब्धि' पहले आ गया 
है; पर सूत्रार्थ की दृष्टि से अनुपलब्धि' पद पहले आएगा । सूत्रार्थ होगा--अणु 
की अनुपलब्धि और महत्‌ की उपलब्धि नित्य कही गई है। तात्पर्य है, उपलब्धि 
सदा महत्‌ द्रव्य की होती है, इसमें कभी व्यभिचार नहीं होता । इसी प्रकार भ्रणु 
द्रव्य की सदा अनुपलब्धि रहती है। उपलब्धि का अर्थ है--इन्द्रियग्राह्म ज्ञान । 
चक्षु आदि बाह्य इन्द्रियों से सदा महत्‌ द्रव्य का ग्रहण होता है, अणु का कभी 
नहीं होता । 

“नित्ये” पद को सप्तमी-एकवचन मानने पर यह पद प्रस्तुत शास्त्र के चतुर्थ 
अध्याय का संकेत करता है। वहां [४।१।६] द्रव्य की उपलब्धि के लिये द्रव्य का 
महत्‌ होना आवश्यक बताया गया है। अ्रणु परिमाण, परमाणु और द्ययणुक में 
रहता है। वहां प्रत्यक्ष के अन्य उपयोगी साधन रूपादि के रहते भी चक्ष्‌ आदि इन्द्रियों 
से उनका कभी प्रत्यक्ष नहीं होता; क्योंकि वहां महत्परिमाण का अभाव है ॥८॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, समस्त महतत्‌ द्वव्यों की उत्पत्ति परमाणुओं से 
बताई गई । जो परिणाम परमाणु में नहीं, वह आगे उसके कार्य में कैसे उत्पन्न 
होजाता है ? सूत्रकार ने बताया-- 


२४२ वंशेविकदर्शस म्‌ [प्रथम 


कारणबहुत्वाच्य' ॥६॥ (२६५) 

[कारणबहुत्वात्‌ | कारणों के बहुत होने से [च] और निमित्तों से भी, 
महत्‌ परिमाण की उत्पत्ति होती है। 

परमाणु नित्य द्रव्य है, उसका कोई कारण नहीं होता । दो परमाणु मिलकर 
दृचणुक उत्पन्न होता है । द्रणुक के कारण दो परमाणु हैं, बहुत नहीं | जब 
परमाणुओं से आगे की रचना होने लगती है, तब स्वभावतः दो परमाणु परस्पर 
पहले मिल पाते हैं। परमाणु और उसके कार्य द्व्रणुक दोनों में अणु परिमाण 
रहता है । श्रागे तीन दृच्रणुकों से एक त्यणुक अ्रथवा त्रसरेणु उत्पन्न होता है। 
तीन बहुत्व संख्या है। यह त्यणुक में महत्परिमाण को उत्पन्न कर देती है, 
कारणों का बहुत होना कार्य में महत्परिमाण का जनक है । यहां कारणगत बहुत्व 
संख्या कायं में अपने विजातीय ग्रुण महत्परिमाण को उत्पन्न करती है, कारण 
का परिमाण कार्य में अपने सजातीय परिमाण को उत्पन्न नहीं कर पाता । इस 
प्रकार मूल उपादानों से द्रव्यरचना के आरम्भकाल में सर्वप्रथम त्रसरेणु द्रब्य में 
महत्परिमाण अभिव्यक्त होता है। महत्परिमाण-वर्ग में यह सबसे छोटी इकाई 
है । आगे-आगे जैसे द्रव्यरचना होती जाती है, महत्परिमाण कारणगत परिमाण 
की अपेक्षा कार्य में बढ़ता चला जाता है। परन्तु परिमाण की दृष्टि से उत्पन्न 
हुआ ऐसा परिमाण सर्वातिशायी कभो नहीं होता । जो सर्वातिशायी महत्परिमाण 
है, वह नित्य है, कभी उत्पन्न नहीं होता । जैसे सर्वातिशायी अणुपरिमाण कभी 
उत्पन्न नहीं होता, वसे महत्परिमाण भी | यह परिमाण नित्य द्रव्य आकाश, 
काल, दिशा, परमात्मा में स्वीकार किया जाता है। इन द्रव्यों को सर्वव्यापक 
भ्रथवा विभू माना गया है। 

सूत्र में पठित 'च' पद से महत्परिमाण के श्रन्य निमित्तों का संग्रह होजाता 
है | उनमें पहला निमित्त है--क्रारण का महत्‌ होना। ऊपर व्याख्या में इसका 
संकेत झा गया है। जब त्रसरेणु में महत्व गुण उत्पन्त हो गया है, तब वह एक 
महतृद्वव्य है। अनेक त्रसरेणु ओं से मिलक र जब आगे कार्यद्रव्य उत्पन्न होता है, 
तब कारणगत महत्परिमाण काय॑ में सजातीय अपने से अतिशायी महत्‌ परिमाण 
को उत्पन्न करता है । त्रसरेणु में महत्परिमाण का असमवायिकारण द्च्रणुक 
(कारण) गत बहुत्व संख्या है। आगे कार्यो में कारणगत महत्परिमाण असम- 
वायिकारण रहता है। 


१. कारणबहुत्वात्‌ कारणभहत्त्वात्‌ प्रचवविशेष।चच महत्‌ ० श्र० प्रा०। चन्द्रा०। 


झान्हिक ] सप्तमोष्ध्याय रह 


महत्परिमाण का दूसरा एक कारण 'प्रचय' देखाजाता है। यह अवयवों 
के अत्यन्त शिथिल (ढीले) संयोग का नाम है, जो किन्‍्हीं द्रव्यों-हई, ऊन आदि 
में रहता है। रुई का ढेर बहुत-से प्रदेश को घेर लेता है। यदि उसके अवयव- 
संयोगों को ढीला न रहने दिया जाय-कस दियाजाय; तो वही ढेर बहुत थोड़ी 
जगह को घेरता है। इसप्रकार यह 'प्रचय' उस ढेर में महत्यरिमाण का जनक है। 
महत्परिमाण में श्रापेक्षिक न्यूनाविकता होने से महतृ-द्रव्यों में भी औप- 
चारिक रूप से कभी अणुत्वव्यवह/र होता रहता है। जब किसी महत्‌ द्व्य में 
लम्बाई की अधिकता रहती है, तब उसके परिमाण की न्यूनाधिकता के आधार 
पर परिमाण के लिये 'दीघं-हृस्व' पदों का प्रयोग कियाजाता है। दीर्ष-लम्बा; 
'हस्व-छोटा । वस्तुतः यह महत्परिमाण के अन्तर्गत है ॥६॥ 
महत्‌ के प्रसंग से अणु परिमाण के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 
झतो विपरीतमणु' ॥ १०॥ (२६६) 
[अतः] इससे [विपरीतम्‌] विपरीत [अ्रणु] अभ्रणु परिमाण होता है। 
इस महत्परिमाण से जो विपरीत परिमाण है, वह अणु परिमाण कहा- 
जाता है। इसमें वैपरीत्य इसप्रकार समभना चाहिये--महत्यरिमाण लौकिक 
प्रत्यक्ष का विषय होता है, प्रत्येक व्यक्ति चक्षु आदि इन्द्रियों के द्वारा उसका 
प्रत्यक्ष करता है; परन्तु परमाणु तथा हंचगुक में रहने वाले अणु परिमाण का 
बाह्य इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष कभी नहीं होता । महत्परिमाण कारणबहुत्व आदि से 
उत्पन्न होता है, परन्तु अणुपरिमाण परमाणु में तो नित्य है, कभी उत्पन्न नहीं 
होता । इचणुकगत अ्रणु परिमाण उलन्न अवस्य होता है, परन्तु उसका असम- 
वाथिकारण परमाणुगत द्वित्त्व संख्या है, वहुत्त्व संख्या नहीं; भ्र्थात्‌ कारणबहुत्व 
इस परिमाण का जनक नहीं है। यह भी वैपरीत्य यहां समझना चाहिये ॥१०॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, महँत्‌ वस्तु में अणु, महत्‌ दोनों प्रकार का ज्ञान 
व व्ववहार लोक में देखाजाता है, फिर इनका वैपरीत्य कैसे ? सूत्रकार ने समा- 
धान किया-- ः 
अ्रणु महदिति तस्मिन्‌ विशेष भावात्‌ विशेषा- 
भावाच्च ॥११॥ (२६७) 
[अणु] अ्रणु (है यह) [महत्‌] महत्‌ (है यह), [इति] इसप्रकार 
(एक वस्तु में जो परिमाण-विषयक ज्ञान व व्यवहार होता है) [तस्मिन्‌] उस 
(परिमाण) में [विशेषभावात्‌ ] विशेष-अपकर्ष के होने से (अणु व्यवहार) 


१. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 'तहिपरीतमणु, चल्दरा० । 


38 ॥ वेशेषिकदर्शन म्‌ [प्रथम 


[विशेषाभावात्‌ ] विशेष-अ्रपकर्ष के न होने से (महत्‌ व्यवहार होता है) [च] 
तथा । 

लोक में ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होता देखाजाता है, कि बिल्व से आंवला 
श्रणु है, तथा रत्तक (ग्रुड्जा-चूंटली) से आंवला महत्‌ है । यह अणु-महत्‌ का 
आपेक्षिक व्यवहार लौकिकप्रत्यक्षग्राह्म महत्‌ में हुआ करता है । इससे अणु-महत्‌ 
के वैपरीत्य का कथन युक्त प्रतीत नहीं होता । सूत्रकार ने बताया, इसप्रकार के 
व्यवहार के विषय परिमाण में एक स्थल पर जो अणु-महत्‌ व्यवहार होता है, वह 
उन पदार्थों की परस्पर आपेक्षिक स्थिति के आ्राधार पर है । रत्तक, श्रांवला और 
बिल्व तीनों महत्परिमाण के प्राश्रय हैं, यह प्रत्यक्ष गृहीत होता है। वहां महत्परि- 
माण अपने निदिष्ट कारणों से उत्पन्न है; इसलिये यथार्थरूप में वहां अ्रणु परि- 
माण की संभावना नहीं | परन्तु किसी एक की अपेक्षा दूसरे में जहां अ्रपकर्ष 
(छोटापन ) है, उसमें ग्ोपचारिकरूप से अणु व्यवहार होजाता है । परन्तु अप- 
कर्ष की भावना होने न होने दोनों अवस्थाओं में महत्परिमाण वहां यथार्थरूप से 
विद्यमान रहता है। इसलिये लोक में ऐसा ज्ञान अथवा व्यवहार केवल भाक्त 
समभना चाहिये ॥११॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, ऐसे स्थलों में अ्रणु-व्यवहार को भाक्त क्यों सम- 
भाना चाहिये ? सृत्रकार ने समाधान किया-- 

एककालत्वात्‌ ॥ १२॥ (२६८) 

[एककालत्वात्‌ ] एक काल में होने से । 

एक वस्तु में तथा एक काल में अ्रणु-महत्‌ व्यवहार व ज्ञान लोक में होता 
देखाजाता है । अणु श्रौर महत्‌ परस्पर-विरोधी परिमाण हैं । एक आश्रय में 
दोनों का ऐकका लिक यथार्थ ज्ञान व व्यवहार संभव नहीं । इसलिये रत्तक, आंवला 
बेल आदि में महत्परिमाण के कारण विद्यमान होने से उनमें महत्परिमाण का 
ज्ञान व व्यवहार यथार्थ है, तथा अणुत्व का ज्ञान व व्यवहार भाक्त' || १२॥ 

सूत्रकार ने इसप्रकार के ज्ञान व व्यवहार में महत्परिमाण के मुख्य होने का 


१. श्र० ध्रा० में इस सूत्र की पूर्व पक्षरूप से योजना की है । श्रण, श्रौर महत्‌ के 
विरोध का परिहार धमिभेद श्रथवा कालभेद से संभव है। परन्तु यहां लोक 
व्यवहार में न धर्मिभेद है, न कालभेद । एक काल में एक ही श्रामलक धर्मा 
में श्रणु-महत्‌ व्यवहार होता है; तब इनका विरोध कंसे ? तथा विरोध के 
श्राधार पर एक मुख्य एक गौण कहां रहा? इसका उत्तर श्रगले सत्र-- 
“दृष्टान्ताच्च' से दिया। कर 
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अन्य कारण बताया-- 
दृष्टान्ताच्च ॥ १३॥ (२६६) 

[दृष्टान्तात्‌ ] दृष्टान्त से [च] भी (पूर्वोक्त कथन सिद्ध होता है । 

लोक में यह सिद्ध है, शुक्ल तन्तुओं से शुक्लपट उत्पन्न होता है, कृष्ण नहीं । 
इसीप्रकार महत्‌ कारणों से महत्‌ द्रव्य उत्पन्न होसकता है, अणु नहीं। रतक्तक, 
आमलक, बिल्व आदि का आरम्भ महत्‌ अवयवों से होता है । इसलिये इनमें 
महत्‌ प्रतीति व व्यवहार मुख्य तर्था अरणु व्यवहार गौण है | जो अण्‌ है, वह महत्‌ 
और जो महत्‌ है, वह श्रणु नहीं होसकता, एक प्रकार के गुणों वाले द्रव्यों में तर- 
तम व्यवहार परस्पर अपेक्षा से हुआ करता है। खजूर से दाख भ्रधिक मधुर है। 
शंख से स्फटिक अधिक शुक्ल है । यही स्थिति परिमाण के विषय में है। अपेक्षा- 
कृत छोटा परिमाण होने पर महत्‌ में झणुव्यवहार को गौण मानना प्रामाणिक 
है ॥१३॥। 

शिष्य जिज्ञासा करता है, लोक में व्यवहार है-यह परिमाण अणु है, यह 
परिमाण महत्‌ है | इससे ऐस। ज्ञात होता है, कि अणु में अ्रणु और महत्‌ में अन्य 
महत्‌ परिमाण रहता है। सूत्रकार ने समभाया-- 

अगुत्वमहत्त्वयो रणुत्वमहत्त्वाभाव: कमे- 
गुणव्याख्यात: ॥१४॥ (२७०) 

[अणुत्वमहत्त्वयो:] अणु और महत्‌ परिमाणों में [अ्रणुत्वमहत्त्वाभावः ] 
अन्य अणु और महत्‌ परिमाण का अभाव है (यह तथ्य) [कर्मंग्रुणः] कम और 
गुणों द्वारा [व्याख्यात:] कह दिया गया है । 

कर्म अथवा गुण में कोई गुण नहीं रहता। गुण सदा द्रव्याश्रित रहता है; 
कर्माश्चित अथवा गुणाश्रित नहीं । 

जब कहाजाता है, दच्मणुक परिमाण की भ्रपेक्षा परमाणु का परिमाण अणु 
है; तन्‍्तु के परिमाण से पट का परिमाण महान है । भ्रथवा बिल्व से आंवला 
अणू और आंवले से बिल्व महान है । इस लोक व्यवहार में आपाततः ऐसा प्रतीत 
होता है, जैसे अणु परिमाण में और अ्रणुपरिमाण, तथा महत्परिमाण में अन्य 
महत्परिमाण का कथन कियाजारहा हो; जो एक आश्रय के परिमाण को दूसरे 
आश्रय के परिमाण से भिन्‍न व व्यवच्छिन्न करता है । वस्तुतः यह केवल व्यवहार 
की एक रीतिमात्र है, कहने का ढंग । कारण यह है, कि कोई गुण कभी कर्म 
अथवा गुण में आ्राश्चित नहीं रहता । प्रत्येक गुण अथवा कर्म सदा द्रव्य में आश्रित 

रहते हैं। फलतः कर्म और गुणों के इस विषय के व्याख्यान से अगुत्व और महत्व 


२४६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 
में अणुत्व-महत्त्व का अभाव रहता है, यह समझ लेना चाहिये ॥१४॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, गुणों में गुण अथवा कर्मों में कर्म नहीं रहते, ऐसा 
क्यों है ? सूत्रकार ने बताया-- 
कर्मभि: कर्माणि गुणइच गुणा व्याख्याता: ॥ १५॥॥ (२७१) 
[कर्मभि: | कर्मो से [कर्माणि] कर्म, [गुण] गुणों से [च] और [गुणाः:] 
गुण [ व्याख्याताः] कहेगये । 
यह कहा गया, कि गुणों में गुण तथा कर्मों में कर्म नहीं रहते | परन्तु लोक 
में व्यवहार होता है, यह महान शब्द है, यह अल्प शब्द है, ये दो शब्द हैं, यह 
एक शब्द है, इत्यादि | शब्द गुण है, उसमें महत्त्व, श्रल्पत्व का होना, तथा एकत्व 
द्वित्व आदि संख्या का होना उक्त व्यवहार से स्पष्ट होता है। महत्‌ व संख्या 
आदि गुण हैं। इस विषय में सूत्रकार ने कहा-ग्रुण गुणाश्रित तथा कम कर्मा- 
श्रित नहीं होते, यह कथन प्रथम [१।१।१६; १७; २४] कर दियागया है। 
प्रस्तुत सूत्र की व्याख्या के लिये विवृतिकार जयनारायणभट्ठाचाय॑ ने सुकाव 
दिया है, कि सूत्र के 'कर्माणि' पद के पहले 'शून्यानि' पद का, तथा 'गरुणा:' पद के 
पहले “शून्या:' पद का अध्याहार कर लेना चाहिये । तब सूत्रार्थ स्पष्ट होगा-- 
कर्मभिः शून्यानि कर्माणि; गुणैश्च शून्या गुणाः” कर्म कर्मों से शून्य-रहित; और 
गुण गुणों से शून्य-रहित होते हैं; यह व्याख्यान प्रथम करदियागया है। इस 
कारण लोकव्यवहार में ऐसे प्रयोग--जिनसे ग्रुण में गुण की अथवा कर्म में कर्म 
की प्रतीति होरही हो--स्ंथा औपचारिक हैं, भाक्‍त हैं ।॥१५॥ 
शिष्य झ्राशंका करता है, सब गुण-कमं श्रन्य गुण-कर्मो में न रहो, पर अणुत्व- 
महत्वगुण अन्य गुण-कर्मो में रहते हैं, यह लोकव्यवहार से सिद्ध होता है। सूत्रकार 
ने समाधान किया-- 
अगुत्वमहत्त्वाभ्यां कमंगुणाइच' व्याख्याता: ॥१६॥ [२७२] 
[अणुत्वमहत्त्वाम्याम्‌ ] अणुत्व और महत्त्व से (शून्य हैं) [कर्मग्रुणा:[ कर्म 
तथा गुण [च] (यह) भी [व्याख्याता:] कह ददियेगये हैं । 


१. १४ तथा १६ सूत्र का प्रचलित पाठ से क्रम-विपर्यास है, श्र० प्रा० । चन्द्रा ० । 
चन्द्रा० में प्रस्तुत सूत्र का पाठ है---श्रणुत्वम हत्त्वाम्यां कमंगुणा अगुणा:।' 
इसके श्रागे १५वें सूत्र का पाठ दोनों प्राचीन व्याख्याश्रों में यह है-“कममभिः 
कर्माणि गुर्णगु णा:' । श्र० प्रा० में इसके दो भाग हैं, पहला-'कमंभिः 


कर्माणि:' दूधरा-गुर्णगु णा.! । 
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लोक में व्यवहार देखाजाता है--यह कर्म महान है, यह अत्यल्प, सूक्ष्म है । 
अ्रमुक व्यक्ति का ज्ञान महान है, अमुक का अल्प । ऐसे व्यवहार से प्रतीत होता 
है, किन्हीं कर्म और गुणों में अणुत्व-महत्त्व आश्रित रहते हैं । सूत्रकार ने बताया, 
एक सामान्य सिद्धान्त निश्चित व स्थापित करदियागया है, कि गुण में गुण व कर्म 
तथा कम में गुणव कर्म कभी आश्चित नहीं रहते। ग्रुण-कर्म सदा द्रव्य में 
आश्रित रहते हैं। इसलिये अ्रणु-महत्परिमाण द्रव्य में आश्चित रहसकते हैं, गुण- 
कर्म में नहीं । लोकव्यवहार सर्वधा औपचारिक है ॥१६॥ 

यही व्यवस्था दीर्घ॑त्व-हस्वत्व परिमाण के विषय में अ्रतिदेश द्वारा सूत्रकार 
ने निदिष्ट की-- 

एतेन दीघेत्वह्नस्वत्वे' व्याख्याते ॥१७॥ (२७३) 

[एतेन] इससे [दीघं॑त्वह्नस्वत्वे] दीर्घ ह्ृस्व परिमाण [व्याख्याते] 
कह दिये गये। 

जो विवेचन अणु-महत्परिमाण के विषय में गतसृत्रों द्वारा प्रस्तुत किया गया 
है, वह दीर्घ-हस्व परिमाण के विषय में भी समझना चाहिये । ये परिमाण भी 
गुण-कर्माश्नित न रहकर अन्य गुणों के समान केवल द्रव्याश्रित रहते हैं ॥१७॥ 

परिमाण के नित्यानित्य होने के विषय में सूत्रकार ने बताया--२ 

अनित्येडनित्यम्‌' ॥१८॥ (२७४) 

[अनित्ये] अनित्य (द्रव्य) में [अनित्यम्‌] नित्य होता है (परिमाण- 
गुण) । 

जो द्रव्य अनित्य हैं, अपने कारणों से उत्पन्न होते हैं, उनका नाश श्रवश्य- 
म्भावी है। द्रव्य का नाश होने पर उसमें आश्वित गुण का नाश होजाता है; 
क्योंकि गुण अनाश्चित नहीं रहसकता ॥१८॥ 

उक्त कथन से भ्र्थापत्ति द्वारा सिद्ध है-नित्य में नित्य रहता है |. उसीको 
सूत्रकार ने स्पष्ट बताया-- 


नित्ये' नित्यम्‌ ॥१६॥ (२७५) 
[नित्ये] नित्य (द्रव्य) में [नित्यम्‌] नित्य होता है (परिमाण गुण ) । 

१. यह सूत्र प्रस्तुत क्रम के भ्रनुसार १५ वें सूत्र से पहले पढ़ा है, श्र० प्रा०। 
चन्द्रा०। परस्तु श्र० प्रा० में इसका पाठ है--एतेन दीघंत्वह्नस्वत्वयो- 
रुपलब्ध्यनुपलब्धी नित्ये व्याख्याते ।* 

२. एतदनित्यम्‌, भ्र० प्रा०। 'तदनित्येउनित्यम्‌ ए चन्द्रा० । 

३. यह सूत्र नहीं है, झ्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


रथ वेशेषिकदर्शन म्‌ [ प्रथम 
परमाणु में परमाणुपरिमाण नित्य है। तथा आकाश आ्रादि नित्य विभू द्रव्यों 
में परममहत्परिमाण नित्य होता है। अ्रन्यत्र सत्र अणु-महत्परिमाण-श्राश्नयके 
अनित्य होने से अनित्य रहते हैं ॥॥१६॥ 
सर्वातिशायी अणु परिमाणवाला नित्य द्रव्य कौन है ? सूत्रकार ने वताया--- 
नित्यं परिमण्डलम्‌ ॥|२०॥ (२७६) 
[नित्यम्‌ ] नित्य है [परिमण्डलम्‌ |] परिमण्डल । 
वेशेषिक शास्त्र की परम्परा में 'परिमण्डल' पद' परमाणु के लिये पारिभा- 
षिकज॑सा प्रसिद्ध है। यह पद परमाणु की नैसगिक परिस्थिति को परिलक्षित 
करता है। परमाणु सबओशोर से मण्डल-गोलाकार जैसा अथवा वत्तु लाकार होना 
चाहिये। वह अदृश्य है, इन्द्रियाग्राह्म है। कल्पना के आधार पर यह झ्राकार 
संभावित कियागया है। इसप्रकार का परमाणु द्रव्य कार्यमात्र का मूल है, तथा 
नित्य है । परिमण्डल-परमाणु में आश्वित परिमाण को 'पारिमाण्डल्य' कहा जाता 
है। इन पदों से यह ध्वनित होता है, कि दीघ॑त्व-हस्वत्व परिमाण कहीं भी 
नित्य नहीं होते । ये परिमाण ग्रनित्य द्रव्यों में ही संभावित हैं । वर्तुलाकार परमाणु 
में दीघंत्व की कल्पना श्रसंभव है। परिमण्डल का हस्व होना भी संभव नहीं । 
हृस्व-दीघ॑ परस्पर भ्रपेक्षा से समिधा तथा इक्षुदण्ड (गन्ना) आदि में अ्भिलक्षित 
होते हैं । ऐसे सभी द्रव्य अनित्य होते हैं, तथा अ्नित्य महत्परिमाण के आश्रय हैं । 
द्रव्य की विशिष्ट रचना के कारण मह॒त्‌ द्रव्य को दीर्घ अ्रथवा हस्व कह दिया 
जाता है। यह व्यवहार केवल अनित्य द्रव्य में संभव है। फलतः नित्य परमाणु ऐसा 
द्रव्य है, जहां सर्वातिशायी अणु परिमाण आश्वित रहता है ॥२०॥॥ 
परिमाण के आधार पर अदृश्य अप्रत्यक्ष-परमाणु के श्रस्तित्व को कैसे स्वी- 
कार किया जाय ? सूत्रकार ने बताया-- 
अविद्या च विद्यालिज्भधम्‌ २१॥ (२७७) 
[अ्रविद्या] अ्रविद्या [च] तथा [विद्यालिज्भम्‌] विद्या में लिड्) है ५ 
सूत्र के अविद्या' पद में विद्या' पदांश की सिद्धि जिस धातु से कीजाती है 
उसके अनेक अथे हैं । 'विद्‌” धातु चार भ्रर्थों में प्रयुक्त होता है ज्ञान, लाभ, सत्ता 
ओर विचारना । पहला और अन्तिम अर्थ लगभग समान हैं । 'लाभ' और 'सत्ता 
१. परमसाण्‌ की 'परिमण्डल” स्थिति यद्यपि उसके नित्य होने में ब्राधक संभव 
है; पर वंशेषिक शास्त्र का प्रारम्भ तत्त्व के इसी स्तर को मूल मान कर 
कियागया है; इसलिये उसे नित्य कहने में कोई श्रापत्ति नहीं । 
२. सूत्रपाठ में 'च! पद नहीं है, चन्द्रा० । 
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अर्थ भिन्‍न हैं । चन्द्रानन्दीय व्याख्या में इस पद की सिद्धि सत्तार्थक 'विद्‌' धातु 
से मानी है। अविद्या' पद का अर्थ किया है--असम्भव, और “विद्या' पद का 
सम्भव । व्याख्याकार का कहना है-- कोई द्रव्य परिमाणरहित हो, यह अ्रसम्भव 
है । सरसों, आंवला, वेलफल इत्यादि द्रव्यों में आपेक्षिक अणु-महत्‌ परिमाण 
का व्यवहार होता है । परन्तु वस्तुतः ये सभी द्रव्य महत्परिमाणवाले हैं। इनमें 
अणु-व्यवहार आपेक्षिक है । व्यवह।र की यह आपेक्षिक स्थिति स्पष्ट करती है कि 
अणु-परिमाण सर्वातिशायी रूप में कहीं अवश्य माना जाना चाहिये; ऐसा परि- 
माण, जिससे छोटा परिमाण और कोई संभव न हो । इसप्रकार परिमाणरहित 
द्रव्य की असंभावना [अविद्या], सर्वातिशायी अ्रणु-परिमाण के आश्रय परमाणु 
द्रव्य के अस्तित्व [विद्या] में लिज्भ है। 
अन्य प्रायः सभी व्याख्याकारों ने “विद्या' पद को ज्ञानाथंक विद! धातु से 

सिद्ध माना है । उनका कहना है--सरसों, आंवला, बेल आदि दृश्य पदार्थों में 
जो अणु-प्रतीति अथवा व्यवहार होता है, वह यथार्थ नहीं है, प्रमा नहीं है; 
अप्रमा है, अविद्या है । इसलिये यह श्रौपचारिक अथवा भाक्त कहा जासकता है। 
अ्रप्रमा अथवा भाक्‍त प्रत्यय मुख्य-प्रत्यय के विना संभव नहीं होता | यदि सरसों 
आंवला आदि में आपेक्षिक होने से अ्रणु-प्रत्यय अप्रमा अथवा भाक्‍षत है, तो अणु- 
प्रत्यय कहीं मुख्य अ्रथवा प्रमारूप श्रवश्य होना चाहिये । सर्वातिशायी मुख्य अणु- 
प्रतीति काआश्रय अदृश्य भी परमाणु-द्रव्य इसप्रकार सिद्ध होता है । गुणाश्रय 
द्रव्य के रूप में सर्वातिशायी अ्रणु-परिमाणवाला द्रव्य परमाणु है, इसी रूप में-- 
क्योंकि आगे---उसका विभाजन संभव नहीं, इसलिये अपनी परिस्थिति में वह 
नित्य है, तथा दृश्य जगत्‌ का मूल उपादान है । उसमें समवेत परिमाण भी 
नित्य है ॥२१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, सर्वातिशायी अणुपरिमाण के समान सर्वातिशायी 
महत्परिमाण का आश्रय द्रव्य कौन है ? सूत्रकार ने बताया-- 


विभवान्महानाकाशस्तथा' चात्मा ॥२२॥ (२७८) 


१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में 'तथा चात्मा' इतने श्रंश् को पृथक्‌ सूत्र माना 
है। इसका प्रयोजन बताया है, सूत्र विभाग से दिल्ञा श्रौर काल का संग्रह 
होजाता है; ये भी परममहत्‌ परिमाणवाले हैं । परन्तु यह श्रनावश्यक 
है। सृत्रकार ने स्वयं श्रगले सूत्रों में दिशा, काल के परममहत्परिमाण को 
सिद्ध किया है। सूत्रविभाग का प्रन्य प्रयोजन संभव है। श्रगले (२३) 
सूत्र को व्याख्या के श्रन्तिम भाग में देखें । 
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[विभवात्‌ ] विभव से [महान्‌| (सर्वातिशायी) महत्परिमाणवाला 
[ग्राकाशः ] आकाश है, [तथा] वैसा [च] झौर है [आत्मा] आत्मा । 

सूत्र का विभव' पद वशेषिक शास्त्र में पारिभाषिक-जैसा है। इसका 
अर्थ है--एक काल में समस्त मूत्त॑ द्रव्यों के साथ संयोग होना। जिस द्रव्य का 
सब मूर्तत द्रव्यों के साथ संयोग रहता है, वह महत्परिमाणवाला द्रव्य है। ऐसा द्रव्य 
आकाश है | और वसा श्रात्मा है। लोक तथा शास्त्र में अन्यत्र 'विभव' अथवा 
वैभव' पद का अर्थ धन, संपत्ति, ऐश्वर्य, शक्ति, क्षमता आदि है। इसके लिये 
विविध साहित्य द्रष्टव्य है। 

सूत्रगत श्रात्मा' पद का अर्थ प्रायः सभी व्याख्याकारों ने 'जीवात्मा' किया 
है, जो प्रत्येक शरीर में भिन्‍न रहता है। आत्मा अनन्त हैं, शरीर अ्रगणित हैं। 
एक चींटीया दीमक के भिटे में इन आत्माञ्रों की संख्या श्रगणित रहती है, 
फिर सर्वत्र का कहना क्या ? इन समस्त आत्माओं को विभू [सर्वत्र व्यापक ] 
मानना सामझञ्जस्यपूर्ण प्रतीत नहीं होता । पर ऐसा मानने वालों ने इसकी सिद्धि 
में एकमात्र युकति प्रस्तुत की है--सर्गादिकाल में जगद्गचना के लिये अ्रदृष्टवदात्म- 
संयोग से परमाणु में क्रिया का होना। आदिकाल में जब जगत्‌ की रचना होने 
को है, तब सर्वप्रथम जगत्‌ के मूल उपादानकारण परमाणुओं में क्रिया होती है, 
तब परमाणु एक-दूसरे से संयुक्त होकर जगत्‌ बनता है। ज्ञातव्य है, परमाणु में 
उस क्रिया का कारण कया है ? बताया गया--्रदृष्टवदात्मसंयोग । अतीत सृष्टि 
में जीवात्माओरं द्वारा अनुष्ठित शुभाशुभ कर्मों से अर्जित घर्म-अधर्म आत्माओं में 
समवेत रहते हैं । उन्हीं धर्माधर्म का नाम अदृष्ट है। श्रदृष्ट वाले आत्मांश्रों का 
परमाणुओं के साथ संयोग परमाणुओं में सर्गोन्मुख क्रियाओं को उत्पन्न कर देता 
है । सर्गरचना का क्रम अति विस्तृत प्रदेशों में चालू रहता है, वहां सर्वत्र अदृष्ट- 
वाले आत्माञ्रों का परमाणुओ्रों से संयोग होना चाहिये । यह स्थिति आत्माओ्ं 
को व्यापक माने विना संभव नहीं ; अ्रतः समस्त जीवात्माओं का विभु होना 
आवश्यक है । 

विचारना चाहिये, यह युक्ति कहांतक संगत है। पहली बात यह ज्ञातव्य है, 
कि क्‍या यह सर्गप्रक्रिया अपने रूप में पूर्ण है ? क्‍या सर्गोत्पत्ति के लिये अन्य 
किसी निमित्त की आवश्यकता नहीं होती ? यदि यह पूर्ण है, तो इसका तात्पर्य 


१. नेषधकाव्य, १।३६॥ मीमांसासूत्र, ५१२।१३॥ रघुवंध, १।९॥८॥६६॥ 
विक्रमांकदेवचरित, २॥ मातंगलीला १२०॥ किराताजु नीय ५॥२१॥ 
शकुन्तला नाटक ५।८॥ 
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यह है, कि सर्गरचना के कारणों में से ईश्वर का बहिष्कार कर दिया गया। 
संभवतः इसी ग्राधार पर वैशेषिक को निरीश्वरवादी दर्शन कहा जाता है। इस 
लेख का यह तात्पय नहीं, कि उन व्याख्याकारों ने ऐसा क्‍यों माना ? अथवा 
उनका ऐसा कथन अयुक्‍्त है। केवल वस्तुस्थिति को समभने के लिये यह प्रयास 
है | मान लीजिये, सर्ग-प्रक्रिया में ईइवर का दखल नहीं है । विचारणीय है, उस 
दशा में स्गं-रचना का होना कहां तक संभव है। 

१--यह एक सर्वसम्मत विचार है, कि जीवात्माओ्रों को कोई बाह्ार्थज्ञान 
शरीरेन्द्रियादि साधनों के सहयोग के विना नहीं होता । जब सृष्टि नहीं, प्रलय 
काल है, सुष्टि होने को है, तब शरीरेन्द्रियादि के न होने के कारण जीवात्माओं 
को यह बाह्मज्ञान कैसे होजाता है, कि अबः सृष्टिरचना प्रारम्भ होनी चाहिये; 
और उनसे प्रेरित परमाणु इस कार्य के लिये सक्रिय हो उठते हैं ? 

२--कहा जा सकता है, आत्माओं को यह जानने की आवश्यकता नहीं । 
वहां तो केवल अदृष्टवाले आत्माओ्रों का परमाणुओं से संयोग होना अपेक्षित है । 
सोचिये, आत्मा नित्य हैं, व्यापक हैं, उनका परमाणुग्रों से संयोग बराबर विद्यमान 
रहता है । तब सर्गरचना निरन्तर होती रहती चाहिये; इसका वही अवसर 
कौन नियत करता है ? 

३--कहाजायगा, काल-विशेष आने पर स्वयं ऐसा होजाता है । जब तक वह 
क्षण नहीं आयेगा, परमाणुओं के साथ अ्रदृष्टवदात्माओं का संयोग होने पर भी 
परमाणुओ्रों में क्रिया न होगी । वह क्षण आने पर क्रिया होने लगेगी । विचारिये, 
ऐसा कथन कहां तक संगत है । परमाणु जड़, धर्म-अधर्म जड़ हैं, शरीरेन्द्रियादि 
साधनों के अभाव में आत्मा को कोई ज्ञान होना तब संभव नहीं; ऐसी स्थिति 
में यह पहचान कैसे होजाती है, और किसको होजाती है, कि वह क्षण आगया 
है, श्रब अदृष्टवदात्माओं का परमाणुश्रों से सर्गोन्मुख संयोग होता चाहिये । इसके 
अतिरिक्त 'काल' द्रव्य एक नित्य व व्यापक माना गया है । उसका किसी तरह 
का कोई विभाजन संभव नहीं । क्षण आदि की कल्पना मानव ने अपने सर्गे- 
कालिक व्यवहार को चलाने के लिये की है। जब सर्ग नहीं है, उस अवसर पर 
यह सब व्यवस्था विना किसी चेतन व ज्ञान के कैसे होती है ? ऐसी व्यवस्था का 
कोई निमित्त मानाजाना आवश्यक है । वह नियामक केवल कोई चेतन होना संभव 
है । उक्त सर्ग-प्रक्रिया में कोई ऐसा चेतन नहीं; अ्रतः उसे पूर्ण कहना युक्तिसंगत 
व प्रामाणिक न होगा। 

मान लीजिये, उक्त समंप्रक्रिया श्रपूर्ण है, उसे पूर्ण करने के लिये उसमें 
ईद्वर का सन्तिवेश आवश्यक है। उसके अनुसार प्रस्तुत सूत्र में आत्मा पद 
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रु 


से ईश्वर-परमात्मा का ग्रहण किया जाना अधिक युक्तिसंगत है । जीवात्माग्रों 
के समस्त वर्माधर्म-फलों की व्यवस्था परमात्मा के अधीन रहती है, वह उस 
व्यवस्था के अनुसार सर्गरचना करता है, और उसके लिये उसका व्यापक होना 
आवश्यक है| जीवात्मा उस व्यवस्था के अधीन स्वकृत धर्माध्मं का फल भोगा 
करते हैं | सर्गादिकालिक परमाणुओं की क्रिया में धर्माधर्म की निमित्तता इसी 
रूप में अपेक्षित है । उसके लिये जीवात्माओ्रों को विभू मानना सर्वथा अनावश्यक 
है । फलतः जीवात्मा को अणु परिमाण अथवा परिच्छिन्न परिमाण मानने में कोई 
बाधा नहीं है । 
व्याख्याकारों द्वारा जीवात्मा के विभु होने में उक्त-युक्ति के अतिरिक्त 
अ्रणुपरिमाण न होने में एक अन्‍य युक्ति प्रस्तुत कीजाती है । उनका कहना है, 
द्रव्यगत गुणों के प्रत्यक्ष के लिये द्रव्य का महत्परिमाण होना आवश्यक है | महत्प- 
रिमाण आकाशञय के शब्दगुण का प्रत्यक्ष होता है । परमाणु के किसी ग्रुण का प्रत्यक्ष 
नहीं होता । ग्रतः आात्मग्रुणों के प्रत्यक्ष होने के लिये आत्मा को महत्परिमाण 
मानना आवश्यक है। मध्यवर्त्ती महत्परिमाण मानने से आत्मा के सावयव व 
अनित्य होने की आपत्ति के कारण उसे परममहत्परिमाण मानना संगत होगा, 
अतः जीवात्मा ग्रणुपरिमाण नहीं मानाजाना चाहिये। 
वस्तुतः गुणप्रत्यक्ष की व्यवस्था का यह कथन 'तिल की ओट पहाड़' के 
समान है । वशेषिक दर्शन की निगूढ भावना यह ज्ञात होती है, कि बाह्येन्द्रिय- 
ग्राह्म गुणों के प्रत्यक्ष में उक्त व्यवस्था मानी गई है। यह भझ्रभी तक ज्ञात नहीं, कि 
आत्मा का ऐसा कौनसा ग्रुण है, जो बाह्य निद्रियग्राह्म हो, और जिसके लिये झ्रात्मा 
को परममहत्परिमाण मानना आवश्यक हो । गरुणप्रत्यक्ष में ग्रुणाश्रय द्रव्य के 
महत्परिमाण होने की व्यवस्था चक्षु आदि बाह्य इन्द्रियों से रूपादि गुणों के ग्रहण 
के लिये स्वीकार कीगई है । आत्मा के गुणों का न बाह्य इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता 
है, और न स्वयं उस आत्मा के अतिरिक्त अन्य किसी को | 
यह एक निश्चित सिद्धान्त है, कि समस्त प्रत्यक्षज्ञान चेतन आरात्मा को होते 
हैं। अपने गुणों का प्रत्यक्ष भी आत्मा को होता है; पर उसमें बाह्येन्द्रिय अनपे- 
क्षित रहती हैं । बाह्येन्द्रियोंसे श्रन्य द्रव्यगत ग्रुणों के प्रत्यक्ष के लिये गुणाश्रय द्रव्य 
का महत्यरिमाणवाला होना ठीक है। यह व्यवस्था मानस प्रत्यक्ष में नहीं है । 
वह वाह्मप्रत्यक्ष न होकर ञ्रान्तर है। उसकी-योग समाधिसम्पनन-उत्कृष्ट दह्ञा 
में ग्रन्य द्रव्य परमाणु तथा तदुगत य्रुणों का मानस प्रत्यक्ष होजाता है। फलतः 
बाह्यं र्द्रियग्राह्म विषय के प्रत्यक्ष के लिये जो व्यवस्था निर्धारित है, वह मानस 
प्रत्यक्ष के लिये अपरिहाय नहीं है। इसलिये समस्त आत्माओं के विभु होने में 
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कोई प्रमाण उपलब्ध न होने से केवल एक परमात्मा सर्वव्यापक तथा अन्य समस्त 
अनन्त जीवात्मा अणुपरिमाण हैं, ऐसा मानना युक्ति-प्रमाणसिद्ध है। 

'एपो5णुरात्मा चेतसा वेदितव्यः” [मु० ३॥१॥६], वालाग्रशतभागस्य 
शतधा कल्पितस्यथ च । जीवों भाग : सविज्ञेय: स चानन्त्याय कल्पते [इ्वे० ५। 
&€], 'स य एषो5णिमा, ऐतदाल्यमिदं सर्व, तत्सत्यं स आत्मा, तत्त्वमसि इवेत- 
केतो' [छा०। ६। ८५-१५] | इत्यादि अनेक वदिक प्रमाण जीवात्मा के भ्रणुपरि- 
माण को प्रकट करते हैं । 

प्रतीत होता है, जगत्सर्ग के प्रति धर्माधर्मरूप अदृष्ट की कारणता को महत्त्व 
देने की भावना से वैशेषिक के व्याख्याकारों ने इस दिशा में बहुत वल दिया । उस 
प्रभूत प्रयास के परिणामस्वरूप जगत्सगग की कारणता में अदृष्ट सर्वोपरिरूप से 
सामने उभर आया; अन्य कारण उपेक्षित-से समभलिये गये, अथवा ज्ञान-दृष्टि 
से तिरोहित करदिये गये, यहां तक कि परमात्मा भी कारणता की कोटि से 
बहिष्कृत-सा समभलिया गया । इसीकारण इस विषय का वैशेषिक-विचार वर्त- 
मान रूप में सामने आया । वस्तुतः शास्त्र की मूलभावना ऐसी नहीं है । प्राचीन 
व्याख्याकारों' ने सृष्टिप्रक्रिया में ईश्वर के सहयोग का स्पष्ट उल्लेख किया है। 
अन्य प्रसंगों' से भी यह अर्थ स्पष्टरूप में प्रमाणित होता है ॥२२॥ 

आकाश आदि के विपरीत मन के परिमाण का सूत्रकार ने निर्देश किया-- 

तदभावादणु मन: ॥२३॥ (२७६) 

[तदभावात्‌ ] उसके अ्रभाव से [अणु ] अ्रणु है [मनः ] मन। 

सूत्र का 'तत्‌' सर्वताम पद गतसूत्र में पठित 'विभवात्‌' हेतु पद का परामर्श 
करता है। विभव के अभाव से अर्थात्‌ समस्त मू्त द्रव्यों के साथ एक काल में 


१. द्रष्टव्य, पदार्थधर्मसंग्रह (प्रशस्तपादभाष्य) का सूष्टिसंहार प्रकरण । 

२. द्रष्टव्य, वेशेषिकदर्शन, श्रध्याय ६, भ्ाह्विक १ के प्रारस्भिक सूत्र, तथा 
१० २।६॥ २। १ १८-१६॥ 

वेशेषिक में “श्रदृष्ट' की प्रधानता के समान मीमांसाझास्त्र में 'कर्म' 

की प्रधानता स्वीकार कीगई है। जगत्‌ की कारणता में कर्मों को महत्व 
दिये जाने से परवर्ती व्यास्याकारों ने जगत्‌ के प्रति ईश्वरकारणता की 
उपेक्षा कर दी। मीसांसा में ईइवरकारणता का निषेध नहीं है। कमंप्रधान 
शास्त्र होने से कर्म का महत्व प्रकट करना प्रभिप्रेत है। इन शास्त्रों को 
निरीइवरवादी कहना केवल दुस्साहस व धृष्टता का द्योतक है। 


र्‌धडे वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


मन का संयोग न होने से मन अ्रणुपरिमाण' द्रव्य है । 
सूत्रों की इस रचना में जीवात्मा का अणु भाव कैसे उद्भासित होता है, यह 
विचारणीय है। चद्द्रानन्दीय व्याख्या में गत [२२वें] सूत्र को दो सूत्रों के रूप 
में निदिष्ट कियागया है। उसके अनुसार सृत्रक्रम इसप्रकार है-- 
विभवान्महानाकाश: | तथा चात्मा | तदभावादणु मन: । 


मध्यगत सूत्र का सम्बन्ध दोनों ओर होजाता है। पूर्वसूत्र के साथ सम्बन्ध 
परमात्मा की सर्वव्यापकता का प्रतिपादक है। अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध 
जीवात्मा की अ्णुता को प्रकट करता है। इस अर्थ में 'तथा' पद भिन्‍नता का 
चोतक है। तथा आत्मा और जीवात्मा, 'तदभावात्‌'-विभवके न होने से अणु: 
भ्रणु है । भ्रणु' पद का लिज्भविपर्थय होकर आत्मा के साथ समन्वय होता है । 
“च' पद 'मनः के साथ जुड़कर मनइच' और मन 'तदभावात्‌' विभव न होते से 
अणु' अण्‌ है । ऐसी व्याख्या में शास्त्र बाधक नहीं है ॥२३॥। 

सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा दिशा द्रव्य के नित्य परममहत्परिमाण का निर्देश 


किया-- 
गुणदिग्‌ व्याख्याता ॥२४॥ (२८०) 
[गुण: | गुणों के द्वारा [दिक | दिशा द्रव्य [व्याख्याता ] व्याख्या कियागया 
(समभना चाहिये) । 

एक काल में सर्वत्र दैशिक परत्व-अपरत्व आदि गुणों की प्रतीति होने से दिशा 
द्रव्य परममहत्परिमाणवाला है, यह सिद्ध होता है। यह इससे दूर है, यह समीप 
है; यह पूरब है यह पच्छिम है; इत्यादि दिशा-निमित्तक व्यवहार विभिन्‍न 
अ्नेकानेक प्रदेशों में एक काल में बराबर होता रहता है। इससे ज्ञात होता है-- 
वहाँ सर्वत्र समानकाल में दिश्ञा द्रव्य विद्यमान है । यह स्थित्नि दिशा के नित्य 
विभु होने में प्रमाण है ॥। २४।॥ 

सूत्रकार ने काल की व्यापकता को बताया-- 

कारणे' काल: ॥२५॥ (२८१ ) 


१. सन की श्रणुता को न्‍्यायदर्शन [३। १। ५६-५६] में 'ज्ञानायौगपद्य' हेतु के 
श्राधार पर सिद्ध किया है। बाह्य न्द्रियग्राह्म विषय के ज्ञान में सहयोगी 
सन एक काल में एक ही इन्द्रिय से संयुक्त होने के कारण श्रणु है। श्रन्यथा 
एक काल में सबके साथ संयोग होने से युगपत्‌ ज्ञान होजाया करता। 

२. कारणेत काल: श्र०प्रा०। 'कारणेन काल इति / चन्द्रा० । सूत्रक्रम के 
अनुसार तृतीयान्त पाठ श्रधिक स्पष्ट व युक्त प्रतीत होता है। 
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[कारण | कारण में [कालः] काल (व्याख्यात समभना चाहिये ॥ | 

लिज्जविपर्यय के साथ गतसूत्र से 'व्याख्यात' पद का यहां अनुवत्तन है । यह्‌ 
इससे छोटा है, यह बड़ा है; यह दो वर्ष का, यह चार का; यह पीछे हुआ, यह्‌ 
पहले हुआ; इत्यादि काल-निमित्तक परत्व-अ्रपरत्व आदि का व्यवहार समान 
अवसरों पर विभिन्‍न प्रदेशों में बराबर हुआ करता है। इस व्यवहार का निमित्त 
कारण जो द्रव्य है, वह 'काल' है। ऐसा प्रत्यय क्योंकि सर्वत्र सब अवसरों पर 
एकसाथ हुआ करता है; इससे 'काल' द्रव्य-नित्य परममत्परिमाणवाला-सिद्ध 
होता है | युगपत्‌, चिर, क्षिप्र आदि प्रतीति का कारण 'काल' है। वह नित्य है, 
और उसका परिमाण भी नित्य है ॥२५॥ 


इति श्रीवेशेषिकदर्शन विद्योदयभाष्ये सप्तमाध्यायस्याद्यमा ह्विकम्‌ । 


ग्रथ सप्तमस्याध्यायस्य द्वितीयमात्निकम्‌ । 


गत आ्िक में रूपादि चार गुणों की परीक्षा के अनन्तर क्रमप्राप्त संख्या- 
गुण का विवेचन कर्तव्य था, पर उसके दुरूह होने और परिमाण-गुण के झल्प 
विवेच्य होने के कारण क्रम का उल्लंघन कर आह्लिक के शेष भाग में परि- 
माण-गुण का विवेचन करदियागया । अब संख्या आदि गुणों का विवेचन प्रस्तुत 
कियाजाता है। द्रव्य का महत्परिमाण संख्या आदि गुणों के प्रत्यक्ष होने में 
निमित्त रहता है; इसलिये भी महत्परिमाण की परीक्षा के अनन्तर संख्या आ्रादि 
गुणों का विवेचन न्याय्य है; इस भावना से सूत्रकार ने संख्या गुण के विषय में 
बताया-- 

रूपरसगन्धस्पशेव्यतिरेकादर्थान्तरमेकत्वम्‌ ॥। १॥॥ (२८२) 

[रूपरसगन्धस्पश  व्यतिरेकात्‌ ] रूप, रस, गन्ध और स्पर्श गुणों से भिन्‍न होने 
के कारण [भ्र्थान्तरम्‌ ] अतिरिक्त अ्रथ॑ है [एकत्वम्‌] एकत्व । 

एकत्व गुण रूपादि गुणों का व्यभिचारी है, इसलिये यह रूपादि से भिन्‍न 
है | वायू, आकाश आदि में रूप नहीं रहता, पर एकत्व गुण वहां रहता है । 
जलादि द्रव्यों में गन्ध नहीं रहता, एकत्व वहां रहता है | तेज आदि में रस नहीं 
रहता, पर एकत्व वहां रहता है।आ्लाकाश आदि में स्पर्श नहीं रहता; परल्तु 
एकत्व ग्रुण वहां विद्यमान है। फलतः रूपादि गुणों का व्यभिचारी होने से एक- 


२५६ वेशेषिकदर्शन म्‌ [द्वितीय 


त्व-संख्या गुण रूपादि से भिन्‍न है, यह निश्चित होता है । 

सूत्र में एकत्व' पद अन्य द्वित्व आदि संख्या तथा परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, 
विभाग गुणों का उपलक्षण है। एकत्व संख्या की भेदप्रदर्शित रीति के अनुसार 
ये सभी गुण रूपादि गुणों से भिन्न हैं। जहां रूपादि गुणों में एकत्व संख्या आदि 
की प्रतीति होती है--यह एक रूप है, ये दो रूप हैं, यह रूप इस रूप से पृथक्‌ 
है, रूप और रस दो पदार्थ हैँ, इत्यादि व्यवहार लोक में देखाजाता है, और इससे 
अर्थवोध ठीक होता है, यह मिथ्याप्रत्यय नहीं है; ऐसे प्रयोगस्थलों में रूपादि 
गुणों के झ्राश्नय-द्रव्य में समवेत एकत्वादि संख्या का रूपादि में आरोप होने से 
वेसा औपचारिक व्यवहार होता रहता है, ऐसा समभना चाहिये । क्‍योंकि गुण 
का गुण में समवेत होना असंभव है । रूप और संख्या दोनों गुण हैं, ये एक-दूसरे 
में समवेत नहीं रह सकते, गुण केवल द्रव्य में समवेत रहते हैं । सामान्य झ्ादि 
पदार्थों में एकत्व का व्यवहार भी औपचारिक ही समभना चाहिये ॥१॥ 

एकत्व के समान पृथक्त्व एवं एकप्रृथक्त्व भी रूपादि गुणों से भिन्‍न गुण है, 
सूत्रकार ने बताया-- 

तथा' पृथक्त्वम्‌ ।२॥| (२८३) 

[तथा ] वसे [प्रृथक्त्वम्‌ ] पृथकत्व गुण (रूपादि से भिन्‍त समभना चाहिये )। 

जैसे एकत्व संख्या का रूपादि से भेद स्पष्ट कियागया है; वैसे पृथक्त्व गुण 
का रूपादि से भेद समझ लेना चाहिये | एकत्व गुण जैसे रूपादि का व्यभिचारी 
हैं, वेसे पृथक्त्व गुण भी । जहां रूपादि नहीं रहते, पृथक्त्व रहता है; अतः यह 
गुण रूपादि ग्रुणों से भिन्‍न है। एकत्व संख्या नित्य द्रव्य में नित्य तथा अनित्य में 
अनित्य होती है। द्वित्वादि संख्या सर्वत्र भ्रनित्य हैं। पृथकक्‍्त्व और एकपृथक्त्वादि 
गुण नित्य द्रव्य में नित्य तथा अनित्य में अनित्य होते हैं । 

कतिपय आचार्यों ने 'पृथकत्व' को गुण नहीं माना । उनका कहना है--'घट 
पट से पृथक्‌ है! अथवा “घट पट नहीं है' इन दोनों प्रकार के प्रयोगों में अर्थ समान 
प्रतीत होता है। पहला प्रयोग 'पृथकत्व' गुण के आधार पर है, दूसरा प्रयोग 
अन्योउन्याभाव के आधार पर। जब उसी श्रर्थ की प्रतीति अ्रन्योन्याभाव के 


१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में पहले-दूसरे सृत्र को एक सूत्र माना है । तथा इसके 
आ्रागे दो अतिरिक्त सूत्र इसप्रकार हैं-“तयोनित्यत्वानित्यत्वे तेजसो रूपस्प- 
श्ास्यां व्याख्याते' तथा “निष्पत्तिइच । श्रर्थ है--एकत्व और पथक्त्व गण, 
नित्य द्रव्य में नित्य एवं श्रनित्य में श्रनित्य होते हैं। इनकी उत्पत्ति कारण- 
गुणपूर्वक होती है । 


श्रान्हिक ] सप्तमोध्याय : २५७ 


आ्राधार पर संभव है, तो पृथक्त्व गुण को मानना अनावश्यक है। 

वस्तुतः उक्त दोनों प्रकार के प्रयोगों में अर्थवोत्र समान नहीं होता । पहले 
प्रयोग में दोनों पदार्थों के स्वतन्त्र अस्तित्व का बोध होता है; जबकि दूसरे 
प्रयोग में एक का अन्यत्र अभाव | पृथकत्व के आधार पर विज्ञिष्ट प्रतीति होने से 
पृथक्त्व का अतिरिक्त गुण होना प्रमाणित होता है। जब पृथक्त्व रूपादि से भिन्‍न 
है, तो एकपृथक्त्व आ्रादि का भिन्‍न होना स्वतः प्रामाणिक होजाता है ॥२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, एकत्व में एकत्व का तथा पृथक्‍त्व में पृथकत्व का 
लोकव्यवहार देखाजाता है; क्या यह यथार्थ है? सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा 
वबताया-- 

एकत्वेकपृथवत्वयो रेकत्वेकपृ थकत्वा भावो5 णुत्व'- 
हत्त्वाभ्यां व्याख्यात: ॥३॥ (२८५४) 

[एकत्वेकपृथक्त्वयो: ] एकत्व और एकपृथक्त्व गुण में [एकत्वेकपृथवत्वा- 
भावः | एकत्व और एकप्रृथक्त्व का अभाव है, (यह तथ्य) |अ्रणुत्वमहत्त्वाभ्याम्‌ ] 
अणुत्व और महत्त्व (के व्याख्यान) से [व्याख्यातः] व्याख्यान कियागया (सम- 
भना चाहिये) । क 

गत आह्लिक में यह विवेचन कियागया है, कि अपुत्व-महत्त्व में अणुत्व- 

हत््व समवेत नहीं रहते । कारण यह है--गुण का समवाय द्रव्य में है, गुण में 

नहीं । गुण में गुण नहीं रहता । यहां भी एकत्व और एकपृथकत्व गुण हैं, इनमें 
किसी गुण का समवाय संभव नहीं ॥॥३॥ 

इसी भ्र्थ को पुप्ट करते हुए सूत्रकार ने बताया-- 

निःसंख्यत्वात्‌' कर्मगुणानां सर्वेकत्वं न विद्यते ४॥ (२८५) 

[निःसंख्यत्वात्‌ |] संख्यारहित होने के कारण [कर्मग्रुणाताम्‌ ] कर्म और 
गुणों के, [ सवकत्वम्‌ ] सब पदार्थों में एकत्व संख्या [न] नहीं [ विद्यते | रहती । 

संख्या गुण है, एकत्व संख्या है, उसका समवाय केवल द्र॒व्यों में है, क्म॑ और 
गुणों में नहीं | कम॑ [१।१।१७] और गुण [ १११६ ] का जो लक्षण सूत्रकार ने 
प्रथम किया है, उससे यह तथ्य स्पष्ट है । इसलिये एकत्व संख्या सब पदार्थों में 
नहीं रहती, यह्‌ निश्चित समभना चाहिये । 


१. त्व! नहीं है । अ्र० प्रा० । चन्द्रानन्दीय व्याख्या में सूत्र के आदि भाग का 
पाठ है--एकत्वपृथक्त्वयो रेकत्वपृथक्त्वाभावो ०' 

२. इस सूत्र से पहले एक अतिरिक्त सूत्र है--कर्मभिः कर्माणि गुणंगुणाः' 
चन्द्रा० । ये दो सूत्र हैं-'कर्म॑भिः कर्माणि' एक, 'गुणगु णाः'दूसरा, अ०प्रा० । 


२्ध८ वंशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


शिप्य जिज्ञासा करता है, 'एको रसः, एक॑ रूपम्‌, एक कर्म' इत्यादि लोक- 
प्रतीति से गुण-कर्मों में एकत्व संख्या का रहना प्रकट होता है । सूत्रकार ने 
बताया-- 
शआरान्त' तत्‌ ॥५॥ (२५६) 
[ श्रान्तम्‌ ] भ्रममूलक है [तत्‌ | वह (लोकज्ञान) । 
लोक में 'एक॑ रूपम्‌, एक कर्म, इत्यादि प्रतीति पूर्णतः अममूलक है; यथार्थ 
प्रत्यय नहीं । ऐसे स्थलों में गुणाक्षय अथवा कर्माश्चय द्रव्य की एकता का आरोप 
गुण एवं कर्म में करलेने से वैसा प्रयोग हुझ्ना करता है। यह समभना अधिक उप- 
युक्त है, कि लोक में समस्त प्रायोगिक व्यवहार शास्त्रीय व्यवस्थाओों के अनसार 
होता है, ऐसी बात नहीं है । साधारण लोकव्यवहार पर शास्त्रीय व्यवस्था निर्धा- 
रित नहीं कीजाती । लोक में ऐसे प्रयोग गौण समभ-े चाहिये ॥५॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, 'एकों घट:, एक: पट:;, एक द्रव्यम्‌' इत्यादि लोक- 
व्यवहार भी क्‍या भाक्त समभना चाहिये ? सूत्रकार ने बताया--- 
एकत्वाभावाद्भक्तिस्तु* न विद्यते ॥६॥ (२८७) 
[ एकत्वाभावात्‌ | एकत्व के अ्रभाव से (यथार्थ रूप में), [भक्ति:] भाक्त 
प्रयोग [तु ] तो (भी), [न] नहीं [विद्यते | रहता । 
किन्हीं स्थलों में किसी विषय का भाक्‍त प्रयोग तभी संभव है, जब उस 
विपय का कहीं अन्यत्र पारमार्थिक प्रयोग हो । यह एक शास्त्रीय व्यवस्था है, कि 
गुण द्रव्य मे समवेत रहता है । संख्या गुण है। वह समवाय सम्बन्ध से द्रव्य में 
श्राश्चित है । इसलिये 'एको घट:, एक द्रव्यं' इत्यादि प्रयोग तथा प्रत्यय यथार्थ 
हैं | किसी एक जगह पारमार्थिक प्रयोग व प्रत्यय होने पर अन्यत्र भावत प्रयोग व 
प्रत्यय संभव हैं । फलतः द्रव्य में ऐसा प्रयोग व प्रत्यय यथार्थ, तथा अ्न्यत्र गुणादि 
में भाक्त समभना चाहिये | यदि कहीं भी यथार्थ प्रत्यय व प्रयोग न हो, तो आक्त 
प्रत्यय व प्रयोग असंभव होगा । . 
द्रव्य और गुणादि में एकत्व॑ संख्या की प्रतीति समान है । जैसा ज्ञान 'एको 
घट: में एकत्व का है, वसा ही ज्ञान 'एको रस:' में है । तब कोई ऐसा विद्येष हेतु 
नहीं, जिससे द्रव्य में यह ज्ञान यथार्थ और गुण में भ्रयथार्थ मानाजाय* | वस्तुत:ः 


१. यह सूत्र नहीं है, भ्र० प्रा०/चन्द्रा० । 

अ० प्रा० में सृत्रपाठ है---'एकस्याभावाद्‌ भाक्‍तं न विद्यते । चन्द्रानन्दीय 
व्याख्या में-| एकत्वस्या भावाद्‌ भाक्‍तं न विद्यते! पाठ है। 

ऐसी भावना चन्द्रकान्त भट्टाचार्य ने अ्रपने भाष्य में अ्रभिव्यक्त की है । 


न्ष्ए 
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ऐसा कथन यूक्‍त प्रतीत नहीं होता | कारण यह है, कि भ्रान्त और अश्नान्त दोनों 
स्थलों में प्रतीति-ज्ञान-उपलब्धि, प्रतीति के समय सदा समान रहती है | शुक्ति 
में रजत का ज्ञान, और रजत में रणत का ज्ञान 'इदं रजतम्‌' यह ज्ञान होते समय 
दोनों समान हैं। पर यह निश्चित है, इनमें एक श्रान्त और दूसरा यथार्थ है। 
अमकारणों का ज्ञान होने पर यह विशेषता भासित होती है। प्रतीति का समान 
होना उनकी यथार्थता व अयथार्थता का साबक नहीं है ॥६॥ 

जिप्य जिज्ञासा करता है, एकत्व संख्या नित्यद्रब्य में नित्य और अनित्य में 
श्रनित्य वताई गई, तथा ग्रुणों को कारणगुणपूर्वक कहा गया । क्या एकत्व संख्या 
गुण एकत्व संख्या का कार्य अथवा कारण नहीं होता है ? सूत्रकार ने वताया-- 

कार्यकारण योरेकत्वेकपृथकत्वा भावादेक त्वै क- 
पृथकत्त्वं न विद्यते ।॥७॥।| (२८८) 

[कार्यकारणयोः ] (समानजातीय) कार्य और कारण (के वर्ग) में [ एक- 
त्वेकपृथक्त्वाभावात्‌ ] एकत्व और एकप्ृथक्त्व के अभाव से [एकत्वैकप्रृथवत्वम्‌ ] 
एकत्व और एकपृथ्रक्त्व [न] नहीं [विद्यते] है (समानजातीय कारण और 
कार्य ) । 

तन्तु का नीलरूप पट में नीलरूप का कारण है, और रक्तरूप रक्त का। 
नील रक्त का कारण नहीं होता, और रक्त नील का। इसप्रकार नील श्रथवा 
रक्त रूप समानजातीय गुण के आधार पर कारण-कोटि में रहता है और कार्य - 
कोटि में भी | इसीके अनुरूप एकत्व संख्या कहीं समानजातीय एकत्व संख्या का 
कार्य अथवा कारण होती है, या नहीं ? सूत्रकार ने इस जिज्ञासा का समाधान 
किया-- एकत्व संख्या अन्य किसी एकत्व संख्या का न कार्य होती है, न कारण । 
काय और कारण के वर्ग में एकत्व संख्या का इस रूप से ग्रभाव रहता है | पर- 
माणु आदि नित्य द्रव्यों में एकत्व संख्या नित्य है, पर वह कहीं अन्यत्र एकत्व 
संख्या का कारण नहीं वनती। जहां अनित्य द्रव्यों में एकत्व संख्या अनित्य है 
वहां कहीं भी उसका कारण समवायिक्रारणगत-एकत्व संख्या नहीं है; प्रत्यृत 
एकत्व के आ्राश्चय-द्रव्य के समवायिका रणरूप अवयवों का संयोग उस एकत्व संख्या 
का जनक होता है । इसप्रकार एकत्व संख्या समानजातीय कार्य-कारण की कोटि 
में नहीं आती । इसीके समान स्थिति एकप्ृथक्त्व गुण की समभनी चाहिये ॥७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यह व्यवस्था नित्य-द्रव्यगत एकत्व के विषय में है 


१. "कार्यकारणयोरेकत्वपृथक्त्वाभावा०' अ्र० प्रा० । 'कार्यकारणकत्वपृथक्त्वा- 
भावादेकत्वपृथकत्वे न विद्यते ।! चन्द्रा० । 


२६० वेशेषिकदर्शनम्‌ [ह्विताय 
अथवा अनित्यगत ? सूत्रकार ने बताया-- 
'एतदनित्ययोव्य ख्यातम्‌ ॥5।। (२८६) 

[एतत्‌ ] यह [अनित्ययो:ः ] अनित्य (एकत्व और एकप्रृथकत्व के विषय ) में 
[व्याख्यातम्‌ | व्याख्यान समकना चाहिए। 

पूर्वसूत्रगत व्यवस्था का कथन अनित्य एकत्व और अनित्य एकपृथक्त्व के 
विषय में विशेषहूप से कहागया समभना चाहिये। नित्य एकत्व और नित्य 
एकपृथक्त्व के विषय में यह प्रश्न नहीं उठता, कि वह किसीका कार्य है। ये गुण 
परमाणुनिष्ठ रहते हैं । न ये एकत्व आदि गुण अपने कार्य द्ृद्यणुक आ्रादि में एकत्व 
संख्या आदि के जनक होते हैं। इसलिये ग्रमनित्य एकत्व और अनित्य एकपृथकत्व 
के विषय में पूर्वसूत्रोक्त व्यवस्था समभनी चाहिये | तात्पयं है, अनित्य एकत्व 
और अनित्य एकपृथवत्व का कारण एकत्व और एकपृथक्त्व नहीं होते । इस 
प्रकार उक्त व्यवस्था नित्य-श्रनित्य उभयत्र लागू होजाती है। इस अर्थ को 
स्पष्ट प्रतिपत्ति के लिये सूत्रगत अ्रनित्य/ पद को “नित्य” का उपलक्षण समझ 
जैना चाहिये। चन्द्रानन्दीय व्याख्या के सूत्रपाठ में दोनों पद पढ़े गये हैं। 
वस्तुतः उक्त व्यवस्था गुणोत्पत्ति को कारणगुणपुर्वक बताने वाले सूत्र [२।१।२४] 
का अपवाद समभना चाहिये ॥5॥ 

एकत्व संख्या के विवेचन के अ्रनन्तर सूत्रकार ने 'संयोग' गुण के विषय में 
विवेचन प्रस्तुत किया-- 

अन्यतरकर्मज उभयकमंज: संयोगजइच संयोग: ॥॥६॥ (२६०) 

[अ्रन्यतरकर्मजः ] दोनों द्रव्यों में से किसी एक द्रव्य की क्रिया से उत्पन्न, 
[उभयकमं ज: ] दोनों द्रव्यों की क्रिया से उत्पन्न, [संयोगजः | संयोग से उत्पन्न 
होता हैं [च] और [संयोग: | संयोग गुण । 

संयोग गुण की उत्पत्ति विभिन्‍न स्थलों में कई कारणों से होती है। संयोग- 
अप्राप्त द्रव्यों का परस्पर प्रौप्त होजाना, मिलजाना सटजाना--है । यह एक 
प्रकार का दो द्रव्यों का परस्पर संबन्ध है । यह किन्‍्हीं स्थलों में 'अन्यतरकर्मज' 
होता है । एक संयोग सदा दो द्रव्यों का होता है। कभी उनमें एक द्रव्य स्थिर 
रहता है, और दूसरे में क्रिया होकर वह पहले के साथ संयुक्त होजाता है । किसी 
मकान की दीवार अथवा वृक्ष पर एक पक्षी उड़ता हुआ आरा बैठता है। धनुष से 
सरका बाण अथवा बन्दूक से निकली गोली आगे अपने स्थिर लक्ष्य में जा लगते 
हैं । यहां भीत अ्रथवा वृक्ष से पक्षी का संयोग, एवं बाण या गोली का लक्ष्य से 


१. 'एतदनित्यनित्यथोव्यख्यातम्‌ ।' चन्द्रा० | 
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संयोग 'अन्यतरकर्मज' है। जिन दो द्रव्यों का संयोग हुआ है, उनमें एक द्रव्य 
निष्क्रिय रहता है, दूसरे एक में क्रिया होती है । 

उभयकर्मज' वह संयोग है, जहां दोनों द्रव्यों की क्रिया से उनमें संयोग 
हो । अखाड़े में एक मल्‍ल इधर से चला, दूसरा उधर से, दोनों भिड़ गये । दो 
भैसे आमने-सामने से आकर टकरा जाते हैं। एक लाईन पर दोनों ओर से आती 

ई रेलगा ड़ियां टकरा जाती हैं | ऐसा संयोग 'उभयकर्मज' कहा जाता है। 

तीसरा 'संयोगज संयोग' वह है, जहां कारण-अकारण के संयोग से कार्य- 
अकाये का संयोग कहा जाता है। जैसे--हस्तपुस्तक संयोग से देहपुस्तकसंयोग । 
हस्त अवयव और देह अ्रवयवी है, हस्त देह का कारण है, पुस्तक का कारण नहीं । 
इन दोनों का संयोग, हस्त के कार्य देह और अकाय॑ पुस्तक के संयोग को उत्पन्न 
करता है। भ्रत: यह संयोगजसंयोग होता है। 

वस्तुत: यहां कोई अन्य संयोग उत्पन्न होजाता हो, ऐसा प्रतीत नहीं होता । 
अवयब के साथ हुए संयोग को अवयवी के साथ संयोग का अभिलापन करने की यह्‌ 
एक रीतिमात्र है । कारण यह है, कि मूर्तद्रव्यों का संयोग सदा अव्याप्यवृत्ति होता 
है | अन्यतरकर्मज संयोग और उभयकर्मज संयोग को भी संयोगज-संयोग के रूप 
में अभिलापन किया जा सकता है। हस्तपुस्तक-संयोग भी अन्यतरकर्मज संयोग 
है । ऐसे संयोग का विस्तृत विवरण परिशिष्ट (१) में किया गया है ॥६॥ 

अतिदेश द्वारा सूत्रकार ने क्रमप्राप्त विभाग गुण के विषय में बताया-- 

एतेन विभागों व्याख्यातः ॥१०॥ (२६१) 

[एतेन ] इससे [विभाग: ] विभाग गुण [व्याख्यातः ] व्याख्यात-कहा गया 
समभाना चाहिए। 

संयोग गुण के विवेचन से विभागगुण का व्याख्यान-विवरण समझ लेना 
चाहिये । संयोग के समान विभाग अन्यतरकर्मज उभयकर्मज और विभागजविभाग 
के रूप में विवृत किया जाता है। भीत' या पेड़ पर बठे पक्षी के उड जाने से भीत- 
पक्षी एवं पेड़-पक्षी का जो संयोग न रहकर विभाग होज़ाता है, यह अ्न्यतरकमज 
विभाग है । यहां दो संयुक्‍त द्रव्यों में से एक पक्षी प्ें क्रिया होती है, दूसरा संयुक्त 
द्रव्य स्थिर रहता है । उभयकर्मज धिभाग वह है, जहां दोनों संयुक्त द्रव्यों में क्रिया 
होकर दोनों कां अलग होजाना है । जैसे--दो मल्ल, भैसे व मेंढ़े एक-दूसरे को 
टक्कर देकर दोनों पीछे हट जाते हैं । विभाग॑जविभाग भी संयोग के समान हस्त- 
पुस्तक विभाग से देहपुस्तक विभाग का व्यपदेश होना है। विभाग का अन्य 
विवेचन संयोग के समान समभना चाहिए । विभागजविभाग की प्रक्रिया का 
विशद विवरण परिशिष्ट (१) में दिया. गया है ॥१०॥ 
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शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे द्रव्यों में संघोग-विभाग रहते हैं; ऐसे संयोग 
में संयोग और विभाग में विभाग रहता है, या नहीं ? सूत्रकार ने वताया-- 
संयोगविभागयो: संयोगविभागाभावोउणुत्व'महत्त्वा भ्यां 
व्याख्यात: ॥११॥ (२६२) 
[संयोगविभागयो: | संयोग और विभाग में [संयोगविभागाभावः ] संयोग 


झौर विभाग का अभाव है, (यह) [गणुत्वमहत्त्वाभ्याम्‌] अ्रणुत्व-महत्त्व के 


द्वारा [व्याख्यातः] कहागया समभना चार 

आचार ने विपष्यों से कहा--श्राप लोग श्रधीत विषय को भूल जाते हैं 
अभी गत आल्लिक [७।१।१४-१६ ] में बताया गया,---अ्रणुत्व परिमाण में झ्रण॒त्व 
एवं महत्त्व में महत्त्व नहीं रहता क्‍योंकि गुण गुण में समवेत नहीं रहते । श्रणत्व- 

हत्त्व दोनों गुण हैं, वे गुण में समवेत नहीं रह सकते । उन्हींके समान संयोग- 

विभाग भी गुण हैं, वे भी गुण में नहीं रह सकते । तब संयोग में संयोग के अथवा 
विभाग में विभाग के समवेत होने का प्रइन ही नहीं उठता। अणुत्व-महत्त्व के 
विवरण के समान हीं संयोग-विभाग के विषय में समझना चाहिये ॥११॥ 

शिष्य ने जिज्ञासा की, अणुत्व-महत्व में अणुत्व-महत्व तथा संयोग-विभाग 
में संयोग-विभाग मत रहो; पर संयोग-विभाग में अ्रणुत्व-महत्त्व क्‍यों न रहें, वे 
तो परस्पर भिन्‍न हैं। सूत्रकार ने समकाया-- 

कमंभि: कर्माणि गुणगु णा' अणुत्वमहत्त्वा- 
भ्यामिति ॥१२॥ (२६३) 

[कर्मभि:] कर्मों से [कर्माणि] कर्म, [गुर्ण:] गुणों से [गुणा:] गुण, 
[अणुत्वमहत्त्वाभ्याम्‌ ] अणुत्व-महत्त्व के द्वारा [इति ] यह (समाप्त) । 

आचार्य ने शिष्यों से कहा--आप लोग फिर भूले। यहां सूत्रार्थ को पूरा 
करने के लिये गत सूत्र से लिज़-वचन-विपर्यय के साथ 'व्याख्यात:' पद का अनु- 
वर्ततत कर लेना चाहिये । 'कर्मभि: कर्माणि अणुत्व-महत्त्वाभ्यां व्याख्यातानि; 
गुणगु णा अणुत्व-महत्त्वाम्यां व्याख्याता: कर्मों के साथ कर्म समवेत नहीं रहते 

गुणों के साथ गुण, इसका कथन अणुत्व-महत्त्व के द्वारा प्रथम [७।१।१५] 

कर दिया गया है | संयोग-विभाग और अणुत्व-महत्त्व यद्यपि परस्पर भिन्‍न हैं, 


१. (त्व्र नहीं है, श्र० प्रा०। 
२. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में इतना ही सूत्र है, 'श्रणुत्वमहत्त्वाभ्यामिति” सतन्नां 
नहीं है। श्र० प्रा० में प्रथम सूत्रभाग को दो सूत्र माना है-'कर्म भि: कर्माणि 


तथा “गुणंगु णा:। 
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पर दोनों गुण हैं | संग्रोंग-विभाग गुण, अगुत्व-महत्त्व भी गुण | गुण में, गुण सम- 
बेत नहीं रहता, भरत: संयोग-विभाग गुणों में अणुत्व-महत्त्व गुण समवेत नहीं रह 
सकते । अण: संयोगो महान्‌ संयोग: इत्यादि व्यवहार औपचारिक ही समभना 
चाहिये । सूत्र का 'इति' पद इस प्रसंग की समाप्ति का द्योतक है ॥१२॥ 

थिष्य जिज्ञासा करता है, गुण में, गुण नहीं रहता, यह समझे; पर कार्य- 
कारण और अवयव-अवयवी में परस्पर संयोग-विभ।ग क्यों नहीं होते, जब कि वे 
दोनों द्रव्य हैं ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


युतसिद्धयभावात्‌ कार्यकारणयो: संयोगविभागौ न 
विद्य ते ॥१३॥ (२६४) 


[युतसिद्धचभावात्‌ ] झुतसिद्धि के अभाव से [कार्य-कारणयो: ] कार्य और 
कारण में (परस्पर) [संयोगविभागौ] संयोग और विभाग [न] नहीं [ विद्य ते 
होते । 

'युतसिद्धि' अथवा 'युतसिद्ध/ पद वैशेषिक ज्ञास्त्र में पारिभाषिक-जसे 
प्रयुक्त होते हैं। परस्पर संबन्ध से रहित दो द्रव्यों की स्थिति 'युतसिद्धि' कही 
जाती है। ऐसे दो द्रव्यों को--जो परस्पर सम्बन्ध से रहित स्वतस्त्रता से अपने 
रूप में स्थित हैं, उनको--'युतसिद्ध/ कहा जायगा। दो घट हैं, एक-दूसरे के 
साथ सम्बन्ध से रहित हैं, स्वतन्त्ररूप से अवस्थित हैं। इनका परस्पर संयोग और 
विभाग संभव है । ऐसे युतसिद्ध द्रव्यों का परस्पर संयोग-विभाग हुआ करता है। 
ऐसे द्रव्यों की अवस्थिति का नाम “युतसिद्धि' है। यह युतसिद्धि कार्य-कारण 
द्रव्यों में नहीं रहती । ज॑से एक घट अपनी स्थिति में दूसरे घट की अपेक्षा नहीं 
करता, ऐसी स्थिति उन द्रव्यों में ग्रसंभव है, जिनका परस्पर कार्य-कारणभाव 
सम्बन्ध है । कार द्रव्य कभी अपने कारणों को छोड़कर-उनकी उपेक्षा कर- 
स्वतन्त्र रह नहीं सकता । वह सदा अपने कारणों में आश्चित रहता है । तात्पय 
यह है--कारण द्र॒व्यों को छोड़कर-उनकी उपेक्षा कर--कार्य का स्वतन्त्र अस्तित्व 
नहीं है । जब केवल कारण द्रव्य है, तब काय॑ का अस्तित्व नहीं; जब कार्य उत्पन्न 
होकर अस्तित्व में आ्राता है, तब अपने कारणों को छोड़कर रह नहीं सकता । ऐसी 
स्थिति में कार्य-कारण द्रव्यों का परस्पर संयोग श्रसंभव है। जब संयोग नहीं, 
तो विभाग होते का प्रश्न नहीं उठता । फलतः कार्य-कारण एवं अवयव-ग्रवयवी 
द्रव्यों में परस्पर संयोग-विभाग नहीं रहते । कार्य-कारण अथवा अवयव-अवयवी 
युतसिद्ध' न होकर 'अयुतसिद्ध' माने जाते हैं । अयुतसिद्धों का परस्पर सम्बन्ध 
समवाय माना गया है ॥१३॥ 
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यह निश्चित है, कोई नियत शब्द किसी नियत अ्रर्थ का बोध कराता है, 
यह स्थिति स्पष्ट करती है शब्द का अर्थ के साथ सम्बन्ध अवच्य हैं। शब्द गुण 
है, श्रथ प्रत्येक प्रकार का होसकता है। तव शब्द का अर्थ के साथ सम्बन्ध क्‍या 
होगा, यह विचारणीय है । शिष्यों की जिज्ञासापूर्ण भावना को भांपते हुए सूत्र- 
कार ने पूर्वपक्ष से प्रकरण का प्रारम्भ किया-- 

गुणत्वात्‌ ॥ १४॥ (२६५) 

[गुणत्वात्‌ ] गुण होने से (शब्द के ) । 

शब्द के गुण होने से किसी ञ्रर्थ के साथ शब्द का संयोग सम्बन्ध संभव नहीं । 
यह सम्बन्ध फेवल दो द्रव्यों का परस्पर होता है ॥१४॥ 

गुणोडपि विभाव्यते ॥१५॥(२६६) 

[गरणः ] गुण (रूप, रस आदि) [भ्रषि] भी [विभाव्यते] प्रकट-बोधित 
कियाजाता है (शब्द के द्वारा) । 

रूप, रस आदि का गब्द द्वारा प्रतिपादन किया जाता है। रूपादि गुण हैं 
झर शब्द भी गुण | शब्द और अर्थ दोनों के गुण होने से इनका सम्बन्ध संयोग 
नहीं होसकता ॥१५॥ 

संयोग सम्बन्ध न होने का श्रौर कारण है-- 

निष्क्रियत्वात्‌ ॥१६॥ (२६७) 

[निष्क्रियत्वात्‌ | क्रियारहित होने से । 

संयोग संवन्ध अन्यतरकमंज, उभयकर्मज और संयोगज बताया गया है। 
जब आकाश अथवा हिमालय शब्द से उस-उस अर्थ का बोध कराया जाता है, 
तब हिमालय शब्द हिमालय प्रदेश में जाकर अर्थ से संबद्ध होता हो, था हिमालय 
शब्द के पास आवे, यह असंभव है; क्‍योंकि ये दोनों निष्क्रिय हैं। इसी प्रकार 
आ्राकाश निष्क्रिय है; तब अन्यतरकमंज ग्रथवा उभयकर्मज संयोग का होना यहां 
किसी प्रकार संभव नहीं । ऐसी स्थिति में संयोगज-संयोग भी नहीं होसकता ।।१६॥। 

सूत्रकार ने उक्त अर्थ में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 

“प्रसति तास्तीति च प्रयोगात्‌ ॥ १७॥ (२६५) 

[असति ] न होने पर (श्रर्थ के) [न] नहीं [अ्रस्ति] है, [इति ] यह [च] 
और [प्रयोगात्‌ ] प्रयोग से । 

किसी वस्तु का न होना दो अवस्थाओ्रों में संभव है-एक उत्पन्न होकर न 


९] 'गुणे च भाष्यते श्र० प्रा० | चन्द्रा० । 
२. यह सूत्र नहीं है, श्र० प्रा० । 
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रहना । दूसरे--उत्तत्ति से पूर्व सूत्र में 'नास्ति' पद वस्तु की अतीत दशा का निर्देश 
करता है, तथा 'च' पद से भविष्यत्‌ का संकेत किया गया है। तात्पर्य हुआ, वस्तु 
की दोनों प्रकार की अविद्यमानता में उस वस्तु के लिये शब्द का प्रयोग होते से 
स्पष्ट होता है-शब्द का अर्थ के साथ संयोगादि संवन्ध नहीं है। क्योंकि यह 
संवन्ध विद्यमान दो वस्तुओं में होता है। परन्तु जब घट किसी जगह नहीं है, तब 
भी उसके लिये शब्द का प्रयोग होता है--यहां घट नहीं है । जब तक घट उत्पन्‍्न 
नहीं होता, तब भी उप्तके लिये शब्द का प्रयोग होता है - घट उत्पन्न होगा । 
फलतः श्र्थ की अविद्यमानता में शब्द के प्रयोग से सिद्ध है- शब्द अर्थ का 

परस्पर संयोग संबन्ध संभव नहीं ॥१७॥ 

इसीके परिणामस्वरूप कहा गया -- 
छब्दार्थाव०सम्बन्धी' || १८)। (२६९) 
[शब्दाथों ] शब्द और अर्थ (परस्पर) [असंवन्धौ] संबन्ध रहित हैं । . 
इस दिशा में यह एक विपम स्थिति है । शब्द-अर्थ का परस्पर संयोगादि 
संबन्ध कोई बनता नहीं; तब शब्द से अर्थ की उपलब्धि कैसे उपपन्न होगी ? 
ह एक अव्यवस्था होजायगी, तव किसी भी शब्द से कोई भी अर्थ अभिव्यक्त 

किये जाने की अनभिवाञ्छनीय स्थिति उत्पन्न होजाती है ॥१८॥ 
शब्द और अर में परस्पर संयोग तथा समवाय संबन्ध क्यों नहीं ? सूत्रकार 

ने बताया-- 

संयोगिनो दण्डात्‌ समवायिनो विशेषाच्च ॥१६।। (३००) 

[संयोगिन: | संयोग संवन्ध वाले [दण्डात्‌ | दण्ड से [समवायिनः] समवाय 
संबन्ध वाले [विशेषात्‌ |] विशेष-अवयव-से । 

एक पुरुष के हाथ में दण्ड (लाठी-डंडा) है, उसे “दण्डी पुरुष” कहाजाता 
है । यह पुरुष दण्ड वाला है, दण्ड से संयुक्त है। दण्ड और पुरुष का परस्पर 
प्राप्तिरूप सम्बन्ध उक्त प्रतीति में स्पष्टरूप से भासित होता है। ऐसे ही जब 
कहाजाता है-हाथी सँडवाला हैं-'हस्ती कुझ्जरः' अथवा करी कुज्जरः' 'हस्त' 

व 'कर' हाथी की सूंड का नाम है। यह हाथी-शरीरका एक अज्ज है, अवयव 

१. शब्दार्थावसंबद्धों चन्द्रा० । 

२. श्र० प्रा० में 'विषाणाच्च दृष्टत्वादहेतु पाठ हैं। चन्द्रानन्दीय व्याख्या से 
“विषाणाच्च' पाठ के साथ सूत्र समाप्त है; तथा श्रागे तीन अ्रतिरिक्‍त सूत्र 
इसप्रकार है... दृष्टत्वावहेतु: प्रत्ययः॥ तथा प्रत्यवाभावः। सम्बद्धसंबन्धा- 
दिति चेत्‌ सन्देह: ॥' 


२६६ वेशेषिकदरशंन भ्‌ [द्वितीय 


विशेष है । अवयवों में ग्रवयवी समवाय संबन्ध से रहता हैं । उक्त प्रतीति में 'कर' 
और 'कुझ्जर' का परस्पर समवाय सम्बन्ध स्पष्ट भासित होता है। यदि शब्द 
और भ्र्थ का परस्पर संयोग अथवा समवाय सम्बन्ध होता, तो लोकप्रसिद्ध उक्त 
प्रत्यथों में जैसे भासता है, वैसे यहां भी भासता | इसके विपरीत शब्दप्रयोगकाल 
में शब्द और अर्थ का असंवन्ध ही स्पष्ट होता है। यदि शब्द और श्रर्थ का 
प्राप्तिरूप संवन्ध रहे, तो 'मोदक' शब्द कहने पर लड्डू, से मूँह भर जाना चाहिये, 
अग्नि/ शब्द के उच्चारण से मूँह जल जाय, तलवार कहने से मुँह कट जाय। 
ऐसा न होना शब्द और अर्थ के परस्पर असम्बन्ध को स्पष्ट करता है ॥१६॥ 
इस विस्तृत पूर्वपक्ष से उद्विग्न होकर शिष्यों ने जिज्ञासा की-यदि ऐसा है, 
तो किसी नियत झब्द से नियत अ्रथं का बोध कैसे हो जाता है ? आचाय सूत्रकार 
ने गब्द और अर्थ के अभिमत सम्बन्ध को बताया-- 
सामथिक: शब्दादर्थप्रत्यय:॥२०॥ (३०१) 
[सामय्रिकः ] समय-संकेत-मूलक है [शब्दात्‌] शब्द से [अर्थप्रत्ययः] अर्थ 
का बोघ । 
आ्राष॑ंपरम्परा में इस तथ्य को स्वीकार कियाजाता है, कि अम्‌क शब्द 
अमुक श्रर्थ का बोधक है, इस व्यवस्था का निर्देश सर्वप्रथम ईइवरीय प्रेरणा से 
होता है । इसीका नाम 'समय' या संकेत है। आदि सर्ग में प्रथम ऋषियों को 
वेद का शब्दार्थ ईश्वरीय प्रेरणा से प्रतिभात होता है । मनु' ने इसका उल्लेख 
किया है | श्रतः-यह शब्द इस अर्थ का बोधक है-यह सर्वप्रथम संकेत ईश्वरीय 
है । वैशेषिक परम्परा में इसे स्वीकार किया गया है। अ्रनन्तर काल में मानव 
द्वारा ऐसे अनेकानेक अभिनव संकेतों का अ्रभिव्यझजन हुआ है, जिसके अनुसार 
शब्दार्थ-व्यवहार लोक में चालू रहता है। मानव द्वारा निर्धारित संकेतों के लिये 
प्रत्येक प्रकार का मानव अभिलपित है, स्वीकृत है। यह आवश्यक नहीं, कि ऐसे 
खब्दार्थ संकेत का निर्धारण करने वाला मानव णब्दशास्त्र अथवा अन्य शास्त्रीय 
ज्ञान में पारंगत हो। ध्वनि-संकेत अनन्त हैं, उनसे प्रतिनियत बोध्य अर्थ विभिन्‍न 
समाज, राष्ट्र, वर्ग आदि में बराबर व्यवह्त हुआ करते हैं। इनका अविच्छिन्त 
तारतम्य संभव नहीं। कहीं परम्परा में न्‍्यूनाधिक साम्य उपलब्ध होता है, 
अन्यत्र उसका अ्रभाव और कहीं सर्वंथा वैपरीत्य | उसकी परम्परा में कहीं कोई 
१. ब्दार्थप्रत्यय:' श्र० प्रा० । 
२. सर्वेषां तु स नामानि कर्माणि चपृथक्‌ पृथक्‌। वेदशब्देभ्य एवादौ पथक- 
संस्थाइच निर्ममे ॥। (१।२१) 5 
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साम्य उपलब्ध नहीं होता । कदाचित्‌ घुणाक्षरत्याय से कहीं कोई ध्वनि मिलजाय 
यह अलग बात है। 

इस आधार पर आभिधानिकों ने मातव-उच्चार्य ध्वनि को दो भागों में 
बांटा-आर्य और म्लेच्छ । आरय॑ परम्परा में ध्वनि की आनुवंशिकता को आधुनिक 
ध्वनि से वैदिक तक प्रायः अविच्छिन्न धारा में समझा जासकता है । इसमें ईश्वर 
संकेत और मानव संकेत दोनों मिश्रित हैं। यहां ध्वनि की ग्रधिक विक्ृत स्थिति 
को 'म्लेच्छ' नाम देदिया गया है। आयं-परम्परा की घ्वनियों में अ्र्थवोध के 
लिये व्याकरण,' उपमान, कोष आदि अनेक साधनों का निर्देश कियागया है। 
इस परम्परा से सर्वथा विभिन्‍न वे ध्वनियां हैं, जिनको उच्चारण करने वाला 
मानव-वर्ग अपने पूर्व समुदाय से-किन्हीं अनिवार्य आघातों के कारण छिटक 
कर-अचानक दूर जापड़ा । पहले संस्कारों को पूर्णरूप से भुला बैठा, नये वाता- 
वरण, नई परिस्थितियों एवं नये साधनों की उपस्थिति में उन्हींके अनुसार 
ध्वनियों का उच्चारण कर अपना व्यवहार चलाने लगा। ये घ्वनियां विशुद्ध 
म्लेच्छ वर्ग में आती हैं। आर्य परम्परा से मूलतः इनका सम्बन्ध अज्ञातकाल से 
टूट चुका है। 

फलत: शब्द और अर्थ का परस्पर संबन्ध प्राप्तिर्प न होकर केवल ईइवर- 
संकेत व मानवसंक्रेत पर आ्राधारित है । अ्रमुक शब्द अ्रमुक श्र्थ का बोधक है, 
ऐसी व्यवस्था का निर्देश ही समय व संकेत है। इस व्यवस्था के अनुसार शब्द 
वाचक' व 'अभिवान' कहाजाता है, तथा अर्थ वाच्य व अभिधेय । इसप्रकार 
शब्द-अ्र्थ का सम्बन्ध वाच्य-वाचक' अथवा 'अभिधानाभिधेय' रूप में माना- 
जाता है ॥२०॥ 

प्रसंगागत शब्दार्थ-सम्बन्ध का निरूपण कर सूत्रकार ने त्रमप्राप्त परत- 
अपरत्व गुणों के विषय में वताया-- 


१. शक्तिप्रहं व्याकरणोपमानकोषाप्तवाक्याद्‌ व्यवहारतश्च। वाक्यस्य शेषाद 
विवृतेवं दस्ति सान्निध्यतः सिद्धपदस्य वृद्धा: ॥ 

२. ध्वनियों के लिये 'स्लेच्छ' पद किसी निन्‍दा की भावना से न होकर हल 
“अ्रव्यक्त शब्द” होने की भावना से है। उनकी 'प्रव्यक्तता' भी श्रार्य ब्वनियों 
की प्रतियोगिता में मान्य है। श्रपने रूप में वे सब ध्वनि व्यक्त पुत्र तय 
श्र्थ की स्पष्ट बोधक हैं । 


रद्द वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितौय 


'एकदिक्काभ्थरामेककालाभ्यां सन्निकृष्टविप्रकृष्टाध्यां 
परमपरं च ॥२१॥ (३०२) 

[एकदिवकाध्याम्‌ ] एक दिल्ला की ओर अवस्थित दो मूत्तं द्रव्यों के [एक- 
कालाम्याम्‌ | एक काल की ओर निरद्दिप्ट दो मूत्तं द्रव्यों के [सन्निक्ृष्टविप्रकृष्टा- 
भ्याम्‌ |] समीप और दूर होने से (एक दूसरे की अपेक्षा, वहां) [परम्‌ ] परत्व 
गुण [अपरम्‌ | भ्रपरत्व गुण [च] और (उत्पन्न होते अथवा व्यवह्नत होते हैं) । 

पूर्व, पच्छिम, उत्तर, दक्षिण अ्रथव अन्य किसी दिज्या में एक ओर को एक-दूसरे 
की अपेक्षा समीप अथवा दूर दो मूर्तत द्रव्य जब अवस्थित रहते हैं, उन मूत्त द्रव्यों 
में जो द्रष्टा के प्रदेश से सन्निकृष्ट-समीप द्रव्य है, उसमें अपरत्व, तथा जो विप्र- 
क्ृष्ट-दूर है, उसमें परत्व का व्यवहार होता है। यहां वे मूत्तद्रव्य परत्व, अपरत्व 
के समवायिकारण हैं। मूत्तंद्रव्य श्रौर दिशा का संयोग श्रसमवा-यिकारण तथा अन्य 
अपेक्षित कारण निमित्तकारण रहते हैं। यह देशिक परत्व-भ्रपरत्व कहाजाता है। 

ऐसे व्यवहार ब ज्ञान के लिये यह आवश्यक नहीं, कि वे मूत्त द्रव्य एक ही 
दिश्या में हों; भिन्‍न दिशा में होने पर भी द्रप्टा व व्यवहर्त्ता की प्रदेश स्थिति से 
अपेक्षिक परत्व-अपरत्व का बोध व व्यवहार होता है। जैसे मैं गाजियाबाद में 
बैठा हूं। दिल्ली यहां से पच्छिम और मुरादाबाद पूर्व में है। सन्निकर्प और 
विप्रकर्प की अपेक्षा कर मुझे यह बोध होता है-दिल्ली यहां से 'अपर' तथा 
मुरादाबाद 'पर' है | तात्पर्य-यहां से दिल्‍ली समीप (सन्निकृष्ट) और मुरादाबाद 
दूर (विप्रक्रष्ट) है। 

यह भी आवश्यक नहीं, कि व्यवहर्त्ता के प्रदेश से ऐसा बोध हो; प्रत्युत 
व्यवहर्त्ता को किसी भी निदिष्ट प्रतीक से समान या भिन्‍न दिख्ञाओ्रों में ऐसा बोध 
होता है । मैं गाजियाबाद में बैठा हूं । परत्व-अपरत्व बोध के लिये मैंने मुरादाबाद 
को प्रतीक निदिप्ट किया । समान दिला में बोध होता है, मुरादाबाद से बरेली 
अपर' और वाराणसी 'पर' है। तात्पयं-मुरादावाद से बरेली समीप (सन्ति- 
कृष्ट) श्रौर वाराणसी दूर (विप्रकृष्ट) है । भिन्‍न दिशा में बोध होता है, मुरादा- 
वाद से पच्छिम कीझओर सहारनपुर समीप है, पूर्व की ओर वाराणसी की 
अपेक्षा । तात्पयं हुआ-म्‌रादावाद से सहारनपुर अपर” और वाराणसी पर है । 
अर्थात्‌ सहारनपुर समीप (सन्निक्ृष्ट) तथा वाराणसी दूर (विप्रकृष्ट है) । 

इसीप्रकार जो परत्व-अपरत्व काल के कारण व्यवहृत होता है, वह 'कालिक 
१. चन्द्रातन्‍्दीय व्याख्या में 'एकदिक्कालाभ्याँ पाठ है। तथा श्रन्त में 'च' पद 

नहीं है । श्र० प्रा० में सूत्रगत 'एककालाभ्यां” पद नहीं है । 


आह्िक ] सप्तमोष्ध्यय : २६६ 


परत्व-ग्रपरत्व' कहा जाता है । देवदत्त यज्ञदत्त से बड़ा है आयुमान में । फलतः 
देवदत्त में 'परत्व' और यज्ञदत्त पिण्ड में अपरत्व' का वोध होगा। देवदत्त पिण्ड 
के साथ सूर्यसंपर्क अधिक रहा है, यज्ञवत्त के साथ न्यूत। देवदत्त ने अधिक 
वसन्‍्त देखे हैं, यज्ञवत्त वे कम। यहां देवद्त्त-यज्नदत्त पिण्ड परत्व-अपरत्व के 
समवायिकारण तथा काल-पिण्डसंयोग असमवायिक्रारण है । शेप निमित्तकारण 
कहेजाते हैं । यह व्यवहार प्रत्येक उत्पन्न होने वाले द्वव्यों में समानझप से हुआ्ना 
करता है ॥२१॥ 

कालिक परत्व-अ्परत्व के विषय में सूत्रकार ने कुछ विशेष बताया-- 

कारणपरत्वात्‌ कारणापरत्वाच्च ॥२२। ॥ ( ३०३ ) 

[कारणपरत्वात्‌ ] कारण के पर-अधिक-होने से [कारणापरत्वात्‌| कारण 
के अपर-अल्प-होने से [च] तथा । 

सूत्र में 'पर' पद भूयस्त्व का और अपर' पद अल्पीयस्त्व का बोधक है। 
कालिक परत्व-अ्रपरत्व का असमवायिकारण-पिण्डादि मूर्तत द्रव्य के साथ काल का 
संयोग-है । काल का व्यवस्थापन सूर्यादि त्रहों की प्रकल्पित गति द्वारा कियाजाता 
है अत: सूर्यको काल का प्रतीक मानलियागया है । फलतः जब कालिक परत्व-अप- 
रत्व का असमवायिका रण पिण्ड-कालसंयोग कहाजाता है। उसका तात्पय पिण्ड- 
सूर्यसंयोग समझना चाहिये। प्रत्येक पिण्ड के साथ सूर्थ का संयोग सूर्थकिरणों 
द्वारा होता है। इसलिये सूत्र के 'कारणपरत्व' पद का अर्थ हुआ-पिण्ड के साथ 
सूर्य किरण-संयोग का भूयस्त्व । जिस पिण्ड के साथ कालिक अपेक्षाबुद्धि के आधार 
पर सूर्य-किरणों का अधिक संयोग हुआ है, वह पिण्ड 'पर' है; श्र्थात्‌ वहां 
कालिक परत्व का बोध होता है; उस पिण्ड की अपेक्षा जिसके साथ सूर्य किरण- 
संयोग अल्प हुआ है, वहां कालिक अपरत्व का बोच होता है। यह परत्व-अपरत्व 
एकदेश-अवस्थित पिण्डों में भी संभव है, जबकि दैशिक परत्व-अपरत्व में ऐसा 
नहीं । यह कालिक व दै शिक परत्व-ग्रपरत्व का परस्पर भेद है ॥२२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, जैसे द्रव्य में परत्व-अपरत्व रहते हैं, क्या ऐसे 
परत्व-अपरत्व में भी ये रहते हैं ? सूत्रकार ने स्मरण कराया-- 

परत्वापरत्वयोः परत्वापरत्वाभावोडणुत्वमहत्त्वाभ्यां 
व्याख्यात:॥२३॥ (३०४) 

[परत्वापरत्वयोः] परत्व और अपरत्व में [परत्वापरत्वाभावः] परत्व 
और अपरत्व का अ्रभाव [अ्रणुत्वमहत्त्वाभ्याम्‌ ] अ्रणुत्व-महत्त्व (के व्याख्यान) 
से [व्याख्यातः] व्याख्यात समभना चाहिये 


२७० वेशेषिकदर्शनमस्‌ [द्वितीय 


परत्व में परत्व का और अपरत्व में अपरत्व का अभाव रहता है, यह तथ्य 
अणुत्व-महत्त्व में अणुत्व-महत्व के अभाव से समझ लेना चाहिये। यह व्याख्यान 
प्रथम [७।१।१६ ] कियाजाचुका है ॥२३॥ 

सूत्रकार ने इसी विषय में श्रन्य उदाहरण प्रस्तुत किये-- 

कर्मभि: कर्माणि ॥२४।। (३०५) 
गुणर्गुणा: ॥२५॥ (३०६) 

[करमंभि: ] कर्मों के साथ [कर्माणि] कर्म (संबद्ध नहीं) । [ग्रुण:] ग्रुणों 
के साथ [ग्रुणाः: | गुण (संबद्ध नहीं, यह व्याख्यान कर दिया गया है) । 

गत सूत्र से यहां 'व्याख्यातः पद का लिज्भ-वचन विपर्यास के साथ अनुवत्तन 
समभना चाहिये। 'कर्मनि: कर्माणि व्याख्यातानि। गुर्णर्गुणा व्याख्याता: ।” कर्म 
कर्माश्चित नहीं रहते, तथा गुण गुणाश्रित नहीं रहते; यह व्याख्यान प्रथम 
[१११६; १७; २४, तथा ७।१।१५] कर दियागया है ॥। २४, २५॥ 

गुण द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से रहते हैं, यह अनेक वार कहागया है, यह 
समवाय' क्या बला है ? शिष्यों की इस समवाय-विषयक जिज्ञासा के समाधान 
के लिये सूत्रकार ने-क्रमप्राप्त 'ज्ञान' गुण की परीक्षा का उल्लंघन कर-बताया-- 


इहेदमिति' यत: कार्यका रणयो: स समवाय: ॥२६।॥| (३०७) 

[इह |] इस (आ्राधार) में [इदम्‌ | यह (ग्राघेय है) [इति] इसप्रकार 
(का प्रत्यय-ज्ञान-व्यवहार) [यतः] जिस (सम्बन्ध) से, [कार्य कारणयों:] 
कार्य और कारण में (परस्पर होता है), [सः] वह [समवाय:] समवाय 
(नामक सम्बन्ध ) है । 

जिन पदार्थों में परस्पर कार्य-का रणभाव होता है, वहां यह बोध व व्यवहार 
बराबर हुआ करता है, कि इस कारण (-अधिकरण ) में कार्य आश्रित (प्राधेय ) 
है । जैसे-कपड़ा धागों में आश्वित रहता है | प्रत्येक अवयवी के कारण होते हैं 
वे अवयव, जिनके संयुक्त होने पर भ्रवयवी उत्पन्न होता या बनता है। अ्रवयव 
कारण हैं, श्रवयवी कार्य है | कार्य, कारण में जिस सम्बन्ध से रहता है, वह सम- 
वाय' कहा जाता है। 

ऐसे केवल पांच जोड़े हैं, जिनका परस्पर समवाय सम्बन्ध रहता है । द्रव्य- 
गुण, द्रव्य-कर्म, अवयव-अ्रवयवी, ये तीन जोड़े हैं। सूत्र के 'कार्यकारणयो:” पद 
से प्रायः इन तीनों का ग्रहण होजाता है । प्राय: इसलिये कहागया, कतिपय द्रव्या- 
श्वित गुण नित्य होते हैं, उनका द्रव्य के साथ कार्यकारण भाव नहीं होता, केवल 


१. इदस्‌' पद नहीं है, चन्द्रा० । 


श्रान्हिक ] सप्तमोध्ध्याय : २७१ 


आश्रयाश्चितभाव अथवा आधाराधेयभांव रहता है। अन्य दो जोड़े हैं--व्यक्ति- 
जाति, अन्त्यनित्यद्रव्य-विशेष । व्यक्ति में जाति आश्चित है, तथा अन्त्य नित्य- 
द्रव्य (परमाणु) में विशेष। यहां भी कार्यकारणभाव नहीं है। परन्तु इनका 
सम्बन्ध समवाय है। इसलिये सूत्र का 'कार्यकारणयो:” पद 'अकार्यकारणयो:” 
का भी उपलक्षण मानागया है। कतिपय ऐसे युगल (जोड़े) में भी समवाय 
सम्बन्ध होता है, जिनका परस्पर कार्य-कारणभाव नहीं। इसीकारण यह व्यवस्था 
कीगई है, कि समवाय-अयुतसिद्धों' का होता है। 

प्रस्तुत प्रसंग में यह कथन इसलिये किया गया, कि परत्व-अपरत्व का 
परत्व-अपरत्व के साथ न कार्यकारणभाव है, न ये अयुतसिद्ध हैं। इसलिये परत्व- 
अपरत्ब में परत्व-अ्परत्व के आश्चित रहने का प्रश्न नहीं उठता । लोक में जो 
इसप्रकार का व्यवहार होता है-वह कम दूरी है, वह अधिक दूरी है-इत्यादि यहां 
'दूरी' परत्व गुर्ण है, उसमें भूयस्त्व (अधिक) , अल्पीयस्त्व (कम) का व्यवहार 
भी परत्व-अपरत्व रूप है | परत्व-अपरत्व में यह परत्व-अपरत्व व्यवहार भाक्त 
समभना चाहिये । दूर-समीपस्थित प्रदेशवर्त्ती परत्व-अपरत्व का उपचार दूरी 
व सामीप्यरूप परत्व-अ्रपरत्व में कर लिये जाने से ऐसा व्यवहार होता रहता 
है ॥२६।॥। 

समवाय' न/मक पदार्थ द्रव्य, गुण झ्ादि से भिन्‍न है, सूत्रकार ने अतिदेश 
द्वारा बताया-- 

"दरव्यंत्वगुणत्वप्रतिषेधो भावेन व्याख्यात: ॥॥२७।। (३०८) 

[द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिषेध: ] द्रव्य होने, गुण होने का प्रतिषेध [ भावेन] भाव- 
सत्ता जाति (के व्याख्यान) द्वारा [व्याख्यात:] व्याख्यात समझना चाहिये। 

समवाय पदार्थ न द्रव्य है, न गुण है। यह कर्म का भी उपलक्षण है। न कर्म 
है। यह तथ्य सत्ता जाति के व्याख्यान से समझ लेना चाहिये । इसके लिये 
[१।२।८-१० ] सूत्रों की व्याख्या द्र॒ष्टव्य है ।२७॥ 

जैसे सत्ता जाति एकमात्र है, ऐसे समवाय सर्वत्र एकमात्र है। सूत्रंकार ने 
बताया-- 

तत्त्व भावेन ॥२८।॥ (३०६) 
[तत्त्वम्‌ ] श्रह (एक) होना [भावेन] भाव--सत्ता जाति (के व्याख्यान ) 


१. इसका विवरण |[७।२।१३] सूत्र की व्याख्या में कर दिया गया है। 
२. द्रव्यगुणकर्मंत्वप्नति०' खऋ० प्रा० । 'द्रव्यत्वगुणत्वकर्मत्वप्रति०! चन्द्रा०। 
३. ततत्त्वं चेति! चन्द्रा० । 


२७२ वेशेषिकदर्द्म न म्‌ [द्वितीय 


द्वारा (समझना चाहिये) । 
[११२।१७] सूत्र में सत्ता जाति के एकमात्र होने को सिद्ध किया है। उसी- 
के समान 'समवाय” नामक पदार्थ को एकमात्र समभना चाहिये। ग्रुण-गुणी, 


क्रिया-क्रियावान्‌ जाति-व्यक्ति आदि समस्त जोड़ों में समवाय केवल एक 
रहता है ॥॥२५॥ 


इति श्रीवेशेपषिकदर्शनविद्योदयभाष्ये 
सप्तमस्याध्यायस्य द्वितीयमाह्लिकम्‌ । 
समाप्तश्चायं सप्तमोष्ध्याय: । 


अथाउष्टमाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ 


द्वितीय अध्याय में द्रव्यादि पदार्थों की परीक्षा के अनन्तर त्‌ तीयाध्याय के 
प्रारम्भ में आत्मा की परीक्षा के लिये उसके विशेष गुण ज्ञान का कथन किया 
है । इस समय ऋरमप्राप्त बुद्धि की परीक्षा के प्रसंग से उसीका अतिदेश करते हुए 
सूत्रकार ने कहा -- 

द्रव्येषु ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥१॥ (३१०) 

[द्रन्येष | द्रव्यों में [ ज्ञानम्‌] ज्ञान [व्याख्यातम्‌ | कह दिया गया है। 

सूत्र में द्रव्य पद उस प्रसंग का संकेत करता है, जिसमें द्वव्यों की परीक्षा 
कीगई है। यह प्रसंग द्वितीय, तृतीय, चतुर्थ अध्यायों में है। इस शास्त्र में ज्ञान, 
बुद्धि, उपलब्धि, प्रत्यय आ्रादि पद पर्यायवाचक माने जाते हैं। ये सब पद उस 
एकमात्र अर्थ को कहते हैं, जो इन्द्रिय और भ्रर्थों के सन्तिकर्ष से उत्पन्न हुआ 
मानाजाता है । यह अर्थ-ज्ञान गुण है । उक्त प्रसंगों में इसका दो प्रकार में कथन 
हुआ है | एक-आरात्मा की सिद्धि के लिये उसके विशेषगरुण के रूप में [२।१२,१८] 
दूसरे-पृथिव्यादि द्रव्यों का. बाह्य न्द्रिय से ज्ञान किस स्थिति में हो पाता है, 
[४१६ ] इस रूप में। प्रस्तुत प्रसंग में ज्ञान की परीक्षा करने की भावना से 
सूत्रकार ने उसीका अतिदेश यहां किया है, कि द्रव्यों के प्रकरण में प्रसंगवश ज्ञान' 
का कथन कियागया है। तात्पर्य है, आत्मा द्रव्य की सिद्धि में ज्ञानं विशेषगुण 
लिज्भ है, इसी आधार पर उक्त प्रकरण में ज्ञान का कथन हुआ है ॥१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करुता है, अहमस्मि' इत्यादि प्रतीति में आत्मा प्रत्यक्ष है, 
उसकी सिद्धि के लिये 'ज्ञान' लिज्भ का कथन अ्रनावश्यक है । सूत्रकार ने विशेष- 
व्याख्या की भावना से समाधान किया-- 

तत्रात्मा' मनइचा प्रत्यक्ष ॥२॥ (३११) 

[तत्र] वहां [आत्मा] आत्मा [मनः] मन [च] तथा [सप्रत्यक्षे ] प्रत्यक्ष 
नहीं होते । 

उक्त प्रसंग में ज्ञान विशेषगुण आत्मा का लिज्ध उस स्थिति के लिये. बताया 
गया है, जहां आत्मा का प्रत्यक्ष-नहीं होता । ऐसी दो अवस्था हैं--अपने शरीर 


१. यह सूत्र नहीं है, भ्र० प्रा०। 'मन श्रात्मा च॑ चन्द्रा ० 


र्‌जीर वशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


मं उस समय जब देहादि को ब्रात्मा समक लिया जाता है, तब ज्ञान गुण से 
देहाद्यतिरिक्त श्रात्मा की सिद्धि होती है। दूसरी ग्रवस्था-परशरीर में आत्मा 
की सिद्धि का कियाजाना है। “ग्रह ग्रस्मि--मैं हुं इत्यादि ज्ञान जब स्थूल, कश, 
लम्बा, ठिगना आदि भावनाओं के साथ होता है, तब उसमें आ्रात्मा नहीं भासता, 
देह का प्रत्यय होता है। वहां आत्मा अप्रत्यक्ष है। इसीप्रकार परशरीर में 
आत्मा अप्रत्यक्ष रहता है । सूत्र का तत्र' पद इन्हीं अवस्थाओ्रों का निर्देश करता 
है । वहां आत्मा की सिद्धि के लिये ज्ञान विशेषगुण लिज्ञ है [३॥१२;४) | 
इसीप्रकार अप्रत्यक्ष मत की सिद्धि के लिये-ज्ञान का युगपत्‌ न होना-लिज्ञ 
बताया गया है [३॥२।१] ॥२॥ 
ज्ञान का कारण कया है ? अ्रथवा ज्ञान कंसे उत्पन्न होजाता है ? इस 
जिज्ञासा के समाधान के लिये सूत्रकार ने अतिदेश द्वारा कहा-- 
ज्ञानतिदशे ज्ञाननिष्पत्तिविधिरुक्त:' ।३॥ (३१२) 
[ज्ञाननिर्देशे ] ज्ञाननिर्देश के अवसर पर [ज्ञाननिष्पत्ति विधि:] ज्ञान की 
उत्पत्ति का प्रकार [उक्त:] बतादिया गया है। 
जहां ज्ञान का निर्देश कियागया है [३।१॥१८ ], वहां ज्ञान की उत्पत्ति का 
प्रकार कह दिया हैं । वहां बताया है--“ओआत्मेन्द्रियार्थ सन्निकर्षाद्यन्निष्पद्यते 
तदन्यत्‌” आत्मा, इन्द्रिय और अर्थ के सन्निकर्ष से जो उत्पन्न होता है वह, 
अनुमिति आदि ज्ञान से भिन्‍न प्रत्यक्ष ज्ञान है। सूत्र में इन्द्रिय पद से बाह्य-ग्रान्तर 
उभय इन्द्रियों का ग्रहण होजाता है। बाह्य इन्द्रिय चक्षु आदि पांच तथा आआान्तर 
इन्द्रिय एक मन है | बाह य इन्द्रिय का श्र्थ के साथ सन्निकर्ष होता है, मन का 
बाहय इन्द्रिय के साथ और आत्मा का मन के साथ सन्निकर्ष होकर आरात्मा को 
उस अर्थ का-विषय का-ज्ञान हो जाता है। प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्पत्ति का यह 
प्रकार वहां बताया है । विस्तार के लिये उस सूत्र की व्याख्या देखें ।॥३॥। 
सूत्रकार उसी प्रकार को विस्तार के साथ उपपादित करता है-- 
गुणकर्मसु सन्तिक्ृष्टेषु' ज्ञाननिष्पत्तेद्र व्यं 
कारणम्‌ ॥४॥ (३१३) 
१. '्ञाननिष्पत्तिसकता' अ्र० प्रा० । चन्द्रा० । इसके आगे 'आझात्ममनसी कारणे 
. व्याख्याते' भ्रतिरिक्‍त सूत्र है। श्र० प्रा० । 
२. “गुणकमंस्वसन्निक्ृष्टेषु ज्ञाननिष्पत्तेद्र व्य॑ कारणं कारणकारणं च” 
चन्द्रा० । 


आन्हिक ] भ्रष्टमो उध्याय : २७५ 


[गरुणकर्मसु | गुणों और कर्मों में [सल्निकृष्टेसु | सन्निकृष्ट-संबद्ध हुए हम्रो 
में |ज्ञाननिष्पत्ते:] ज्ञान उत्पन्त होने से [द्रव्यम्‌ | द्रव्य [कारणम्‌ ] कारण है 
(गुण-कर्मो का ज्ञान होने में) । 

चक्ष्‌ आदि इन्द्रियां द्रव्य हैं। इनका ग्राह्म गुण-कर्मों के साथ सीधा सम्बन्ध 
नहीं होता । गुण और कर्मो का सीधा सम्बन्ध-समवाय उन्हीं द्॒व्यों के साथ हे 
जहां वे रहते हैं | इसलिये इन्द्रिय का ग्राह्म गुणादि के साथ सीधा सन्तिकर्ष 
संभव नहीं । जब घड़ा-घोड़ा आदि द्रव्य ग्राह्म होता है; तब चक्षु इंद्रिय द्रव्य का 
उसके साथ सीधा संबन्ध 'संयोग' होता है। जब कहाजाता है, लाल घड़ा हिल 
रहा है, अथवा इवेत घोड़ा दोड़ रहा है, उस समय घड़े के रक्त रूप व कम्पन 
क्रिया.तथा घोड़े के इ्वेत रूप व गतिक्रिया के साथ इन्द्रिय का सन्निकर्ष घड़ा व 
घोड़ा द्रव्य के द्वारा होता है । घड़ा व घोड़ा के साथ इन्द्रिय का सीधा सन्तिकर्ष 
संयोग है, उन द्रव्यों में 'रूप' गुण व 'गति' क्रिया का समवाय सन्निकर्ष है। गुण 
व कम अपने आश्रय द्रव्य में समवाय' सम्बन्ध से रहते हैं | इसप्रकार इन्द्रिय का 
गुण कर्म के साथ सन्निकर्ष-'संयुक्तसमवाय' हुआ । फलत: ग्रुण-कर्म विषयक ज्ञान 
में इन्द्रियञ्र्थ के सन्निकर्ष के लिये द्रव्य कारण रहता है । इन्द्रिय का गुण-कर्म 
से सन्तिकषं द्रव्य-सन्निकर्ष द्वारा होपाता है । अ्रधिक विस्तार सूत्र [३।१।१५] 
की व्याख्या में देखें ।।४।॥ 

'सामान्य” विषयक प्रत्यक्ष के लिये द्रव्यधटित सन्निकर्ष अपेक्षित होता है, 
सूत्रकार ने बताया-- 

'सामान्यविशेष षु सामान्यविशेषाभावात्तत 


एव ज्ञानम्‌ ॥५॥ (३१४) 


[सामान्यविश्ेषेषु ] सामान्य विश्षेषों में [सामान्यविशेषाभावात्‌ ] सामान्य- 
विशेष के ग्रभाव से [ततः ] उससे (द्रव्यथधटित सन्तिकषं से, अथवा सामान्य- 
विशेषस्वरूप से) [एव ] ही [ ज्ञानम्‌] ज्ञान होजाता है (सामान्यविशेषविषयक )। 

प्रत्येक विशिष्ठज्ञान में विशेष्य, विशेषण और उनके सम्बन्ध का ग्रहण होता 
है। अयं घट: इस ज्ञान में 'घट' विशेष्य उसमें विशेषण 'घटत्व' और उनके 
सम्बन्ध समवाय का ग्रहण होता है। जिज्ञासा है, घट का ग्रहण चक्ष्‌:संयोगसन्नि- 
कर्ष से होगा, पर 'घटत्व' के ग्रहण के लिये सन्निकषं संयुक्तसमवाय रहेगा; चक्षु:- 
संयुक्त घट में घटत्व का समवाय है । क्या घटत्व के ज्ञान में भी विशेषण का ज्ञान 
अपेक्षित है? सूत्रकार ने बताया--ऐसा नहीं है। सामान्य-विशेष में सामान्य- 


१. श्र० प्रा० में यह सूत्र नहीं है । 


२७६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [प्रथम 


विशेष का अभाव रहता है | सूत्र में 'सामान्यविशेष' पद सामान्य और विशेष 
तथा सामान्यविशेष धर्मों का बोधक है। सामान्य” पद से सत्ता जाति का ग्रहण 
होता है। सत्ता में अन्य सत्ता जाति नहीं रहती । 'विशेष' पद परमाणुवृत्ति अन्य- 
व्यावत्तेक धर्म का निर्देश करता है। उस विशेष में अन्य विशेष नामक कोई 
पदार्थ नहीं रहता । 

सत्ता जाति की अवान्तर जाति द्रव्यत्व, ग्रुणत्व, कमंत्व हैं, ये 'सामान्य- 
विशेष' कहेजाते हैं । द्रव्यत्व की अवान्तरजाति पृथिवीत्व जलत्व आदि हैं । द्रव्य- 
त्व सामान्य की अपेक्षा पृथिवीत्व आदि सामान्यविश्ेष हैं | पथिवीत्व सामान्य की 
अपेक्षा घटत्व, पटत्व आदि सामान्यविश्येष हैं। इसीप्रकार गुणत्व की अवान्तर- 
जाति रूपत्व, रसत्व आदि हैं; ये गुणत्व सामान्य की अपेक्षा सामान्यविशेष कहे- 
जाते हैं। ऐसे ही कर्मत्व की अवान्तर जाति उत्क्षेपणत्व श्रादि कर्मत्व सामान्य की 
अपेक्षा सामान्यविश्येष हैं । सामान्यविज्ेष धर्म में श्रन्य सामान्यविशेष धर्म का 
अभाव रहता है। इसलिये सामान्य एवं विशेष तथा सामान्यविशज्ञेष का ज्ञान 
विशेषणयुक्त नहीं होता । वह केवल स्वरूप से गृहीत होता है । 

विशिष्टज्ञान में समवाय” सम्बन्ध का ग्रहण किस सन्तिकषं से होता है? 
इसका निरूपण नवम अध्याय के प्रथम आक्िक में कियागया है ॥५॥ 

द्रव्य-गुण-कर्म विषयक विशिष्टज्ञान के सम्बन्ध में सूत्रकार ने बताया-- 

सामान्यविशेषापेक्षं द्रव्यगुणकर्मसु ॥६॥॥ (३१५) 

[सामान्यविशेषापेक्षम्‌ |] सामान्यविशेष की अपेक्षा करता है [द्रव्यगुण- 
कर्मेसु ] द्रव्य-गुण-कर्म विषयक ज्ञान । 

प्रत्येक बाह्ये न्द्ियग्राह्म द्रव्य-गुण-कर्म विषयक विशिष्टज्ञान में सामान्यवि- 
शेषधर्म का ज्ञान आवश्यकरूप से अपेक्षित रहता है। जैसे-'दण्डी पुरुष:' प्रतीति 
में दण्डयुक्त पुरुष का ज्ञान दण्डविशेषण ज्ञान के विना सम्भव नहीं ; ऐसे ही-'यह 
द्रव्य है, यह गुण है, यह कर्म है, इत्यादि ज्ञान द्रव्यत्व, गुणत्व, क्मत्व के ज्ञान के 
विना संभव नहीं । ये सामान्यविश्वेष धर्म उक्त ज्ञान में विशेषरूप से भासित होते 
हैं। विशेषणज्ञान के विना क्योंकि विशिष्टज्ञान संभव नहीं; अत: द्रव्य- 
विषयक विशिष्ट ज्ञान में विशेषणरूप सामान्य 
है ॥६॥। 

द्रव्यविषयक ज्ञान के सम्बन्ध में सूत्रकार ने बताया--- 

द्रव्ये द्रव्यगुणकमपिक्षम्‌ ॥७॥ (३१६ ) 


[द्रब्ये | द्रव्यविषयक (सविकल्पक ) ज्ञान (द्रव्यगुणकमपिक्षम्‌ ] द्रव्य, 
कर्म की अपेक्षा-सहयोग से उत्पन्न होता है । 


गुण-कर्म 
न्‍्यविशेष धर्म का ज्ञान अपेक्षित रहता 


गुण, 


श्रान्हिक ] अ्रष्टमो5घ्याय : २७७ 


जब कहाजाता है-यह पुरुष दण्डवाला है, इस गाय के गले में घण्टा लटका 
है । इन स्थलों में ऐसे पुरुष अथवा ऐसी गाय के ज्ञान के लिये आवश्यक है, उनके 
विशेषण दण्ड अथवा घण्टा द्रव्य का ज्ञान होवे । तात्पयं है, किसी द्रव्य के सवि- 
कल्प अथवा विशिष्टज्ञान में उस द्रव्य के विशेषण-द्रव्य का ज्ञान प्रथम होना 
चाहिये । गुण की अपेक्षा का उदाहरण है-यह गाय सफेद है। ऐसी गाय के ज्ञान 
में उसके विशेषण शुक्लरूप का ज्ञान अपेक्षित है । कर्म की अपेक्षा का उदाहरण- 
घोड़ा दौड़रहा है ५ दौड़ते हुए अश्व के ज्ञान के लिए दौड़ना क्रिया का प्रथम ज्ञान 
होना अपेक्षित है । इसप्रकार द्रव्य के विशिष्ट ज्ञान में विशेषणभूत द्रव्य, गुण, कर्म 
के ज्ञान की अपेक्षा रहती है ॥॥७॥ 

गुण-कर्म विषयक ज्ञान के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 

गुणकर्मसु गुणकर्माभावाद्‌ गुणकम पिक्षे 
न विद्यते ॥८५॥ (३१७) 


[ग्रुणकर्मंसु ] गुण और कर्मों में [ गुणकर्माभावात्‌ | गुण और कर्मों के न रहने 
से (ग्रुण-कर्मविषयक ज्ञान) [ग्रुणकमपिक्षम्‌| गुण-कम की अ्रपेक्षा करके [न] 
नहीं [विद्यते | होता । 

गुण में गुण तथा कर्म में कर्म, एवं कर्म में गुण तथा कर्म कभी नहीं रहते। 
इसलिये ग्रुणविषयक ज्ञान में गुण एवं कमें; तथा कमंविषयक ज्ञान में गुण एवं 
कर्म विशेषणरूप से कभी नहीं भासते । फलत: ग्रुणविषयक ज्ञान एवं कर्म विषयक 
ज्ञान में गुण-कर्म, अपेक्षित नहीं होते । यह संभव नहीं, कि ग्रुण-कर्म, गुण-कर्म 
के विशेषण बनें ॥८॥। 

गुण और कर्मों में गुण और कर्मों के न होने पर भी यह एक नियत व्यवस्था 
है, कि प्रत्येक विशिष्ठज्ञान में विशेषणज्ञान कारण होता है। इसी तथ्य को सूत्र- 
कार ने बताया-- 


समवायिन: दव॑त्यात्‌ रवेत्यबुद्धे इच दवेते बुद्धिस्ते 
एते' कार्यका रणभूते ॥ ६॥ (३१५) 

[समवायिनः | समवाय सम्बन्ध से रहने वाले (किसी द्रव्य में) [रवैत्यात्‌ ] 
दवेत गुण से [ब्वेत्यबुद्धे-| स्वेतगुण (विषयक विशेषण) ज्ञान से [च] तथा 
[श्वेते | र्वेतगुणयुक्त द्रव्य में [बुद्धि] विशिष्टबुद्धि-विशिष्ठज्ञान होता है। [ते] 
वे [एते] ये दोनों परस्पर [कार्यकारणभूते ] कार्य-कारणभाव युक्‍त होते हैं । 


१. एते! पद नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


र७८ वेशेषिकदर्शनम [प्रथम 


इ्वेतः पट:, ब्वेत: शंख: इवेत वस्त्र अ्रथवा स्वेत शंख है, यह ज्ञान विशिष्ट- 
ज्ञान है, यहां पट श्रादि द्रव्य विशेष्य और ब्वेत गुण विशेषण है । इस विशिष्ट- 
ज्ञान के लिये आवश्यक है, कि पट आदि द्रव्य में ब्वेतगुण का समवाय हो, तथा 
इवेतगुण-विशेषण का पहले से ज्ञान हो । इसके अनन्तर विशिष्टज्ञान होसकता 
है । इसप्रकार विशिष्टबुद्धि कार्य और विशेषणज्ञान उसका कारण होता है। फलतः 
विशिष्टज्ञान और विशेषणज्ञान का परस्पर कार्यकारणभाव निश्चित है ॥६॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, विशेषणज्ञान के अनन्तर होने से यदि विशिष्टज्ञान 
उसका कार्य है, तो घटज्ञान के अ्रनन्तर पटज्ञान होने पर पटज्ञान घटज्ञान का 
कार्य मानना चाहिये ? सूत्रकार ने समराया-- 
द्रव्येष्यनितरेतरका रणा: ॥१०॥ (३१६) 
[द्रव्येषु] द्रव्यों में (क्रमिक ज्ञान होने पर, उन ज्ञानों का) [अनितरेतर- 
कारणा: ] परस्पर कार्यकारणभाव नहीं होता । 
आनत्तयं से होनेवाले घटज्ञान, पठज्ञान में विशेष्य-विशेषणभाव नहीं है। 
तात्पय॑ है, केवल आनन्‍्तयं से किन्‍्हीं ज्ञानों का परस्पर विशेष्य-विशेषणभाव 
अथवा कार्यकारणभाव नहीं होजाता । 'घटज्ञान' अपने में तथा 'पटज्ञान' अपने में 
पूर्ण विशिष्टज्ञान हैं, वहां घट-घटत्व आ्रादि का विशेष्य-विशेषणभाव व कार्यकार- 
णभाव है। परन्तु घट-घट आदि विभिन्‍न द्रव्यों का ज्ञान एक-दूसरे का न कार्य 
होता न कारण । 'इ्वेतः पट: आदि ज्ञान में ब्वेत गुण से युक्त पट का भान होता 
है, श्वेत गुण पट की विशेषता को बताने से पट द्रव्य का विशेषण है । द्रव्य अपने 
में स्वतन्त्र हैं; गुण द्रव्याधीन होने से उसका विशेषण रहता हुआ द्रव्य के विशि- 
ष्टज्ञान में उपयोगी होता है ॥॥१०॥ 
इसी तथ्य को सूत्रकार ने स्पष्ट किया-- 
कारणायौगपद्यात्‌' कारणक्रमाच्च घटपटादिदुद्धीनां 
क्रमो न हेतुफलभावात्‌ ॥११॥ [३२०] 
[कारणायौगपद्यात्‌ ] कारणों के युगपत्‌-एक साथ न होने से [कारणक्रमात्‌ ] 
कारणों के क्रमपूर्वक होने से [च] तथा [घटपटादिबुद्धीनाम्‌ ] घटज्ञान, पटज्ञान 
आदि का [ क्रम: ] क्रम-ग्रानन्‍्तय (होता है) [न ]नहीं [ हेतुफलभावात्‌ ] कारण-कार्य - 


१. “द्रव्येष्वनितरेतरकारणा: प्रत्यया: अ० प्रा०। “०कारणात्‌ कारणायौग- 


पद्मात्‌' चन्द्रा ० । 
२. यह पद पहले सूत्र के साथ जोड़ दिया है, दोष सूत्र नहीं है; श्रौर श्रागे 
“तथा द्रव्यगुणक्ंसु कारणविशेषात्‌” यह श्रतिरिक्त सूत्र दिया है, चन्द्रा ० । 


आन्हिक ] अष्टमो5ध्याय : २७६ 


भाव से । 
घटज्ञान, पटज्ञान आदि इन्द्रियार्थसन्निकर्ष से होता है। विभिन्‍त द्रव्यों के 
साथ इन्द्रिय का युगपत्‌ सन्तिकर्ष नहीं होता, क्रम से हुआ करता है। जिस द्रव्य 
के साथ पहले सन्तिकर्ष हुआ, उसका ज्ञान पहले होजायगा, अन्य का पीछे 
होगा । यह आवश्यक नहीं, कि घट का ज्ञान पहले हो, अथवा पट का । इसलिये 
द्रव्यों के ज्ञान में जो क्रम-प्रानन्तय देखा जाता है, वह इनके परस्पर कार्य-कारण- 
भाव से नहीं, प्रत्युत घटादि द्रव्यज्ञान के इन्द्रियार्थसन्तिकर्ष श्रादि हेतुओं के 
अ्रानन्तर्य के कारण होता है । यह स्थिति गुणयुक्त द्रव्य के-'इ्वेत: पट: इत्यादि 
ज्ञान में नहीं रहती । इसलिये पट-द्रव्य ज्ञान में स्वेतगुण-विशेषणज्ञान का प्रथम 
होना आवश्यक है; क्योंकि विशेषणज्ञान विशिष्टज्ञान में कारण होता है। यदि 
कहीं एक द्रव्य अन्य द्रव्य को विशेषित करता है, तो वहां उन द्र॒व्यों का विशेष्य- 
विशेषणभाव संभव है ॥११॥ 
इति वैशेषिकदर्शनविद्योदयभाष्ये 
अष्टमाध्यायस्याद्यमा छ्विकम्‌ । 


अ्रथाषष्टमाध्याये द्वितीयाद्विकम्‌ । 


गत आक्िक में निश्चय किया गया--विशिष्टज्ञान में विशेषणज्ञान कारण 
होता है । उसी प्रसंग को चालू रखते हुए सूत्रकार ने बताया, कतिपय स्थलों में 
होनेवाले ज्ञान के प्रति पूर्व-ज्ञान विशेषण रहता है । इस विषय के कतिपय स्थलों का 
निर्देश सूत्रकार ने किया-- 

अयमेष त्वया' कृत भोजयैनमिति बुद्धयपेक्षम्‌ ॥१॥ [३२१] 

[अयम्‌ ] यह, [एपः] यह (कुछ दूर स्थित), [त्वया] तुमने, [छतम्‌ | 
किया, [भोजय] खिलाओ, [एनम्‌] इसको, [इति] ऐसा (प्रयोगजन्यज्ञान ) 
[बुद्धचपेक्षम्‌ ] बुद्धि-ज्ञान की अपेक्षा से होता है । 

जब प्रयोग किया जाता है-'अयं पट:, एप घट: यह वस्त्र है, और यह घड़ा 
है, ऐसे प्रयोग से जो ज्ञान उस समय होता है, उस ज्ञान में उस वस्तु का पहले 
हुआ ज्ञान विशेषण है। अयम्‌' ऐसा प्रयोग उसी पुरोवरत्ती विषय में हो सकता है, 


१. 'श्रयमेष कृत त्वया' चन्द्रा० । 'श्रयं त्वया भोजयेनमिति बुद्धयपेक्षम' झ० 
पभ्रा०। 


र्‌८० वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


जिसको पहले से जाना हुआ है । इसी प्रकार कुछ अन्तर पर स्थित पुरोवरत्ती 
विषय के लिए 'एष:” प्रयोग होता है। जब कोई कहता है--'यह वस्त्र और यह्‌ 
घट है' यहां निश्चित है, उसने वस्त्र और घट को पहले जाना हुआ होता है, तभी 
यह ज्ञान होसकता है, अन्यथा नहीं । इसलिये ऐसे ज्ञान में उस विषय का पहला 
ज्ञान विशेषण है, और वह इस ज्ञान में कारण रहता है। 
इसी प्रकार जब वक्ता किसीके प्रति त्वया' पद का प्रयोग कर रहा है, तो 
वक्ता को उसके कर्त्ता होने का ज्ञान है। त्वया' पद से कर्त्ता अ्ववोधित होता है, 
जो क्रिया करने में स्वतन्त्र है। त्वया' के आगे क्रिया कोई लगाइये-'भुक्तम्‌, 
पीतम्‌, पठितम्‌, लिखितम्‌, रुदितमू, हसितम्‌” आदि। क्रिया के प्रति उस व्यक्ति 
के कत्तृत्व का ज्ञान प्रयोक्ता को है, जो त्वया' पद का प्रयोग उस व्यक्ति के 
लिये कर रहा है। वह ज्ञान इस समय के प्रयोगकाल के ज्ञान में विशेषण है, और 
इस ज्ञान का कारण है। यदि प्रयोक्ता को उस व्यक्ति के कत्तृत्व का ज्ञान न होता, 
तो वह उसके लिए 'त्वया' पद का प्रयोग नहीं कर सकता था। 
ऐसे ही 'इतम्‌' का प्रयोग करणव्यापारविषयक ज्ञान की अपेक्षा से होता 
है। जब प्रयोक्ता किसीके लिये 'कृतम्‌' का प्रयोग कर रहा है, तब निरचयपूर्वेक 
उसे करणव्यापारविषयक ज्ञान है। अन्यथा वह “कृतम्‌” का प्रयोग नहीं कर 
सकेगा। गत करणव्यापार का ज्ञान विशेषण है, और इसलिये यह उस ज्ञान में 
कारण है। 
इसी प्रकार “भोजय एनम्‌ पदों का प्रयोग एक विशिष्ट श्रर्थ को अ्रभिव्यक्त 
करने के लिये प्रयोक्ता करता है, उससे पूर्व 'यह भुजिक्रिया का कर्त्ता, तथा यह 
प्रयोजक है” ऐसा ज्ञान प्रयोक्‍ता को होता है। इस कारण वह उक्त पदों का 
प्रयोग करता है; इसलिये वह ज्ञान 'भोजय एनम्‌' पदों से होनेवाले ज्ञान में 
विशेषण है, और इसीलिये यह विशेषणज्ञान उस ज्ञान में कारण है । 
तात्पय॑ है, जब प्रयोक्ता किसी पद या पद-समूह का उच्चारण-अरभिमत अर्थ 
को अभिव्यक्त करने के लिये-करता है, उससे पूर्व प्रयोक्ता को उन पदों और पदों 
से संकेतित अथ का ज्ञान होता है। यदि उसे ऐसा ज्ञान न हो, तो किसी अ्रभिमत 
अर्थ को श्रभिव्यक्त करने की भावना पैदा नहीं हो सकती । इसलिये पदों से होने 
वाले अर्थज्ञान में पूर्वावगत ज्ञान विशेषण होता हुआ उसका कारण बनता 
है ॥१॥ 
ऐसे ज्ञान की अपेक्षा क्‍यों होती है ? सूत्रकार ने बताया--- 


आन्हिक ] श्रष्टमोध्ध्यायः र८१ 


दृष्टेषु भावाददृष्टेश्वभावात्‌' ॥२॥ [३२२] 


[दृष्टेषु | देखे हुओं में | भावात्‌] होने से [अदृष्टेषु ] न देखे हुओं में [अ्रभा- 
वात्‌ ] न होने से । 

पद और पदों से संकेतित अ्र्थों का पहले ज्ञान होने पर उनके प्रयोग से ज्ञान 
होता है। प्रयोक्ता और श्रोता दोनों के लिये यह समान है। यदि पदज्ञान और 
पदार्थज्ञान पहले न हो, तो न॒प्रयोक्ता को उससे अर्थज्ञान होगा, न श्रोता को । 
क्योंकि विशिष्टज्ञान विना विशेषणज्ञान के होना संभव नहीं; और विशेषण का 
ज्ञान हुआ नहीं है। इसलिये पद प्रयोग से जो ज्ञान होता है, वह पद पदार्थ के 
पूर्वज्ञान की अपेक्षा करता है । ऐसे ज्ञानों को इसी कारण बुद्धचपेक्ष बताया है ॥२॥। 

पद तो 'घट-पट' आदि हैं, शास्त्र में 'अर्थ' का तात्पयं क्‍या है ? सूत्रकार ने 
बताया-- 

ग्रथ इति द्रव्यगुणकर्मसु' ॥३॥ (३२३] 


[अर्थः] अथ॑ [इति] यह [द्रव्यगुणकर्म सु ] द्रव्य, गुण, कर्म में (परिभाषित 
है) । 
प्रस्तुत शास्त्र में 'अर्थ' द्रव्य, गुण, कम हैं। ये वस्तुतत्त्व हैं, जिनका विभिन्‍न 
पदों द्वारा अभिलापन होता है । वैशेषिक शास्त्र में इन तीनों का अर्थ! यह नाम 
रख दिया गया है। अर्थ” पद कहने से इस शास्त्र में इन तीन का ग्रहण होता 
है । वस्तु-तत्त्व इन तीन में पूरा होजाता है। 
समानशास्त्र गौतमी य न्यायशास्त्र में 'गन्धरसरूपस्पशंशब्दा: पृथिव्यादिगुणास्त- 
दर्था:' [१।१।१४] सूत्र द्वारा गन्ध आदि पांच गुणों को “अर्थ” कहा है। यहां इस 
पद का तात्पय-विषय भ्र्थात्‌ इन्द्रियग्राह्म-है । वेशेषिक में द्रव्यादि के समान यह्‌ 
केवल गुणों का नाम रख दिया गया हो, ऐसी बात नहीं है। वस्तुतः यहां भी 
वाक्य-भेद करके सूत्रार्थ किया जाय, तो यह भी वैशेषिक के समान अभिप्राय का 
बोधघक है। गन्ध आदि प्रृथिवी आदि के यथाक्रम गुण हैं; एक वाक्य पूरा कर, 
दूसरा वाक्य 'पृथिव्यादिगुणा:' पद की आवृत्ति करके किया जाय-पृथिव्यादयो 
गुणादच तदर्था:, तेषामिन्द्रियाणामर्था विषया इति ।/ पृथिवी आदि द्रव्य और 
गुण इन्द्रियों के अर्थ हैं। गुण” पद कर्मों का उपलक्षण संभव है। इसभप्रकार न्याय- 
१. अ्र० प्रा० में इस सूत्र पर भ्रष्टमाध्याय के प्रथम श्राह्विक की समाप्ति सानी 
है । 


२. श्र० प्रा० के प्रनुसार श्रष्टमाध्याय के द्वितीय प्राह्निक का यह प्रथम सूत्र 


है। 


रणर वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


शास्त्र में अर्थ पद द्रव्य, गुण, कर्म तीनों का बोधक कहा जा सकता है। वहां 
प्रत्यक्षकक्षण सूत्र [१।१।४] में 'इन्द्रियार्थसन्निकर्ष' कहा है । यहां '्रर्थ' पद से 
द्रव्य, गुण, कर्म तीनों का ग्रहण न्‍्याय्य डै । जो हो; वेशेषिक शास्त्र में अर्थ! पद 
द्रव्य, गुण, कर्म में परिभाषित है, इतनामात्र अ्रभिप्रेत है ॥३॥ 

किस इन्द्रिय का कौन उपादान कारण है, तथा कौन इन्द्रिय किस अर्थ का 
ग्राहक है; यह बतलाने के लिये सूत्रकार ने प्रकरण का प्रारम्भ किया-- 

द्रव्येषु पञ्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धम्‌ ।॥४॥ [३२४] 

[द्रव्येषु | द्रव्यों में [पञचात्मकत्वम्‌ ] पञचात्मकता का [ प्रतिपिद्धम्‌ ] प्रतिषेध 
किया गया है। 

किसी द्रव्य की रचना में पांचों भूत अथवा तीन भूत समवायिकारण 
(उपादानकारण ) होते हैं, इसका सूत्रकार ने प्रथम [४॥२॥।२,३] प्रतिषेध कर 
दिया है । कोई द्रव्य एक द्रव्य से ही उत्पन्न होता या बनता है । पृथिवी, जल 
आदि द्रव्य पृथक्‌-पृथक एक प्रकार के अवयवों से बनते हैं। पृथिवी के उपादान 
पार्थिव परमाणु और जल के जलीय परमाणु । ऐसा कभी नहीं होता, कि पृथिवी, 
जल, तेज अ्रथवा सभी भूतों के थोड़े-योड़े अवयव मिलकर किसी एक द्रव्य के 
उपादानकारण (समवायिकारण ) हों । पार्थिव अ्वयवों से पार्थिव द्रव्य एवं जलीय 
आदि अवयवों से जलीय आदि द्रव्य उत्पन्न होते हैं ।।४॥ 

इसीके फलस्वरूप सूत्रकार ने बताया-- 

भूयस्त्वाद्‌ गन्धवत्त्वाच्च पृथिवी गन्धज्ञाने प्रकृति! : ॥५॥ (३२५) 

[भूयस्त्वात्‌ ] बहुत होने से [गन्धवत्वात्‌ |] गन्धवाला होने से [च] तथा 
[प्रथिवी ] पृथिवी [गन्धज्ञाने ] श्नाण में [प्रकृतिः] कारण है । 

सृत्र में 'गन्धज्ञान' पद प्राण इन्द्रिय के लिये प्रयुक्त हुआ है। “गन्धो ज्ञायते- 
3नेन इति गन्धज्ञानं प्राणम्‌ ।! जिससे गनन्‍्ध का ज्ञान हो, वह 'गन्धज्ञान' गन्घ 
का ग्राहक इन्द्रिय प्राण है। प्राण इन्द्रिय की रचना में पृथिवी प्रकृति है, 
अर्थात्‌ उपादान कारण है। सूत्रकार ने इसमें हेतु दिया-“भूयस्त्वात्‌'। “भूयस्त्व' 
का शब्दार्थ है-बहुत अधिक होना । इसका यह तात्पयं हुआ, कि प्राण की 
रचना में पथिवी तत्त्व अत्यधिक रहते हैं, पर उनके अतिरिक्त अन्य तत्त्वों की 
अल्पमात्रा उपादान कारण में सम्मिलित है। परन्तु “भूयस्त्व” पद के विषय में 
ऐसा विचार सूत्रकार के आशय से सर्वथा विपरीत है । गतसूत्र में सूत्रकार ने 
१. (्रव्येषु पञ्चकात्मकम्‌' श्र० प्रा०। “द्रव्येषु पठ्चात्मक प्रत्युक्तम्‌! चन्द्रा० । 
२. '्रकृतिः पद नहीं है, श्र० प्रा० । चन्द्रा० । 


श्रान्हिक ] श्रष्टमो5ध्याय: रषरे 


किसी एक कार्यद्रब्य के प्रति एक से भ्रधिक भूत तत्वों की उपादानता का प्रतिषेघ 
किया है। फलतः “भूयस्त्व' पद का तात्पर्य होगा-एक ही विशुद्ध तत्त्व के 
अवयवों से किसी द्रव्य की रचना होना। इसप्रकार प्राण इन्द्रिय की रचना में 
विश्युद्ध प्रथिवी तत्त्व के अ्वयव उपादान कारण होते हैं। प्राण इच्द्रिय केवल 
गन्ध का ग्रहण करता है, इसलिये गन्धवाला द्रव्य उसका उपादान कारण संभव 
है, यह अभिप्राय 'गन्धवत्वात्‌' हेतु से सूत्रकार ने प्रकट किया है। 

शरीर के अन्य अवयव पार्थिव तत्त्व से आरब्ध हुए हैं ; परन्तु उनमें गन्ध 
ग्राहकता का अ्रभाव है, कारण यह है, कि उनके उपादान तत्त्व पार्थिव होने पर 
भी उनकी रचना में जलादि तत्त्वों का सहयोग रहता है। परल्तु प्राण इच्धिय 
की रचना में ऐसा नहीं है । इसलिये गन्धग्राहकक्षमता उसमें है, अन्य देहावयव 
में नहीं | यह अभिप्राय 'गन्धवत्व' हेतु से भ्रभिव्यक्त होता है ॥॥५॥ 

इसी स्थिति को सूत्रकार ने अन्य इन्द्रियों की रचना में अतिदेश द्वारा 
बताया... 


तथापस्तेजोवायुइच रसरूप स्पर्शा विशेषात्‌ ॥६॥ (३२६) 


[तथा] उसीप्रकार [आपः] जल [तिज:] तेज-अग्नि [वायुः] वायु [च] 
और (रसन आदि इन्द्रियों के उपादान कारण हैं), [रसरूपस्पर्शाविशेषात्‌ ] 
रस, रूप, स्पर्श के ग्रहण में (गन्धग्रहण की) समानता होने से । 

जैसे त्राण इन्द्रिय केवल गन्ध गुण का ग्रहण करता है, इसीकारण गन्धवती 
पृथिवी उसका उपादान है; ऐसे ही रसन इन्द्रिय केवल रस गुण का ग्रहण करता 
है, इस कारण रस गुण वाले जलीय तत्त्व उसके उपादान कारण हैं। इसीप्रकार 
चक्षु केवल रूप गुण का ग्राहक है, इसीलिये रूप गुणवाले विशुद्ध तैजस द्रव्य उसके 
उपादान कारण हैं। त्वक्‌ इन्द्रिय केवल स्पर्श ग्रुण का ग्रहण करता है, इसलिये 
उसके उपादान कारण स्पर्श ग्रुण वाले विशुद्ध वायवीय द्रव्य हैं। इसप्रकार श्राण 
आदि इन्द्रियों की रचना विशुद्ध एक-एक द्रव्य के अवयवों से होती है। इनकी 


१. श्र० प्रा० में 'तथापस्तेजो वायुइच, तथा रसरूपस्पर्शात्‌' इस श्रानुपूर्वी के दो 
सूत्र माने हैं। चन्द्रानन्दीय व्याख्या में सूत्रपाठ है--तथापरतेजो वायुश्च 
रसरूपस्पश् ज्ञानेषु रसरूपस्पशविशेषादिति ।” श्र्थ की दृष्टि से यह भश्रधिक 
स्पष्ट है। चन्द्रानन्दीय व्याख्या में भ्रष्टमाध्याय को दो श्रान्हिकों में विभक्त 
नहीं दिखायागया, न प्राह्लिक का निर्देश है | श्रादि श्रोर भ्रन्त में 
अ्रष्टमो5ध्याय:' इतनामात्र लेख है। 


रफड वेशेषिकदर्शनम्‌ [ह्वियती 


रचना में अन्य किसी भूततत्त्व का संमिश्रण नहीं रहता; जैसा कि देह के अन्य 
श्रवयवों की रचना में मानागया है ।॥६॥ 


इति श्रीवेशेषिकदर्शनविद्योदयभाष्ये 
अष्टमाध्यायस्य द्वितीया ह्लिकम्‌ । 
अष्टमोड्घ्याय: सम्पूर्ण :। 


अ्रथ नवमाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ 


किसी अर्थ का ज्ञान इन्द्रियसन्निकर्ष द्वारा होता है। संयोगसन्निकर्ष तथा 
समवायसन्निकर्षजन्य लौकिक प्रत्यक्ष का निरूपण अष्टमाध्याय में कियागया । 
अब नवम अध्याय में संयोग-समवायसन्निकर्ष से भिन्‍न सन्तिकर्ष द्वारा जिनका 
लौकिक प्रत्यक्ष होता है, उनका कथन कियाजायगा | इसी प्रसंग से अलौकिक 
प्रत्यक्ष का उपपादन होगा । अभाव और समवाय के प्रत्यक्ष में विशेषणविशेष्य- 
भाव' सन्निकर्ष होता है । इसीको 'विशेषणता-सन्निकर्ष' कहा जाता है। अभाव 
प्रत्यक्ष के सन्निकर्ष का कथन करने की भावना से सूत्रकार ने प्रथम अभाव 
का स्वरूप बताया+- 

क्रियागुणव्यपदेशा भावात्‌' प्रागसत्‌ ॥१॥॥ (३२७) 


[क्रियागुणव्यपदेशा भावात्‌ ] क्रिया का व्यपदेश (कथन ) तथा गुण का व्यप- 
देश न होने से [ प्राक्‌] कार्योत्पत्ति से पूर्व [असत्‌ ] अभाव रहता है (कार्य का) । 

कोई कार्य अपने निर्धारित कारणों से उत्पन्न होता है, श्रथवा कार्यरूप 
से प्रकाश में आता है। ऐसा नहीं है, कि प्रत्येक कार्य किसी भी कारण से उत्पन्न 
होजाय । किसी कार्य॑विशेष को उत्पन्न करने की योग्यता अथवा क्षमता किन्‍्हीं 
विशेष कारणों में होती है । तन्तुओं में पट बनने की क्षमता है, उनसे घट नहीं 
बन सकता । मट्टी से वस्त्र नहीं बन सकता, घड़ा बनजाता है । वस्तुओं के कार्य॑- 
कारणभाव की इस स्थिति को लक्ष्यकर कहा जाता है, उत्पत्ति से पूर्व कार्य 
अपने कारणों में कारणरूप से विद्यमान भी कार्यरूप से असत्‌ होता है; क्योंकि 
कार्यदशा में जिन क्रियाओं व गुणों का उसमें व्यपदेश-कथन-व्यवहार कियाजाता 
है, कारण दशा में उन सबका अभाव रहता है। केवल तत्तुओं से न देह ढका 
जाता है, न शीतातप का वारण होपाता है; न मट्टी से पानी भराजाता। उत्पत्ति 
से पूर्व कार्य के ऐसे अभाव को 'प्रागभाव' कहाजाता है ॥१॥ 

प्रागभाव से अन्य एक और अभाव सूत्रकार ने बताया-- 
१. द्रष्टव्य, न्‍्यायवात्तिक, प्रत्यक्षलक्षणसूत्र [१।१।४], वाराणसी, चोखम्बा 


संस्करण, पृष्ठ ३१, पं० २२। 
२. सूत्रगत 'प्राक्‌! पद नहीं है, श्र० प्रा०। चन्द्रा ० । 
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सदसत्‌ ॥२॥ (३२८५) 

[सत्‌ | विद्यमान कार्य [असत्‌ ] अ्रविद्यमान होजाता है । 

उत्पन्न होजाने पर कार्य सत्‌ है। अपने रूप में विद्यमान घट से जलाहरण 
आदि कार्य होता है, और वह गुण व क्रिया का आधार है, यह व्यवहार उसमें 
बराबर होता रहता है। ऐसे ही तन्तुओं से वस्त्र बन जाने पर उससे देहादि 
आवृुत होते हैं, और शीत वर्षा आदि से बस्त्र द्वारा देह की रक्षा कीजासकती 
है । यह घट, पट आदि कार्यों की सत्‌ अवस्था है। घड़ा ऊपर से गिरगया, हाथ 
से छूट गया, किसीने पत्थर मार दिया, फूटगया, नष्ट होगया | जैसे उत्पत्ति से 
पूर्व अ्रसत्‌ होने से घट के क्रियागुणव्यपदेश का अभाव था, वैसी स्थिति अरब घट 
के फूट जाने पर उपस्थित होजाती है। प्रत्येक कार्य-वस्तु का यही अग्रवसान है । 
वस्तु के ऐसे अभाव को “व्वंसाभाव' कहते हैं । 

कोई कार्यवस्तु अपने रूप में केवल एक वार अभिव्यक्ति में श्राती है । वह 
उत्पत्ति के अनन्तर की सत्‌ अवस्था है । उससे पहले वस्तु का अभाव अनादि है, 
और वस्तु की उत्पत्ति होजाने पर उसका कारणविशेष से अन्त होजाता है । वस्तु के 
नष्ट होजाने पर ध्वंसाभाव' का आरम्भहोता है,भ्रर्थात्‌ उसका आदि है, पर अन्त 
कभी नहीं होता । क्योंकि जो वस्तु अपने व्यक्ति-हूप से उछट गई, फिसलगई।; 
उसका वह व्यक्ति-रूप फिर कभी प्रकाश में नहीं आता; जो आयेगा, वह नया 
होगा; जो पहले कभी प्रकाश में नहीं ग्राया । इसलिये ध्वंसाभाव का कभी अन्त 
नहीं आसकता ॥।२॥। 

अभाव द्रव्य-गुण-कर्मरूप नहीं है। ये श्रभाव से भिन्‍न हैं; सूत्रकार ने 
बताया *** 

प्रसत:' क्रियागुणव्यपदेशाभावादर्थान्तरम्‌ ।३॥ (३२६) 

[असत: | अभाव से [क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ | क्रियाव्यददेश और गुण- 
व्यपदेश के न होने से (ञ्रभाव में), [श्रर्थान्तरम्‌ ] भिन्‍न अर्थ है (सत्‌ ) । 

असत्‌ से सत्‌ भिन्‍न अर्थ है, क्‍योंकि सत्‌ में क्रियागरुणव्यपदेश होता है; 
असत्‌ में नहीं होता | अर्थ हैं-द्रव्य, गुण, कर्म, ये अभाव से भिन्‍न हैं, इसलिये 
अभाव को द्रव्यादि रूप नहीं कहा जासकता । घटाभाव आदि घटादि वस्तु की 
ही अवस्थाविशेष है, ऐसा कहना निराधार है ॥३॥ 


१. यह सूत्र नहीं है, अ० प्रा०। 
२. श्रसति क्रियागुण०'गभ्र०प्रा० । असतः सत्‌ क्रियागुणव्ययदेश भावादर्थान्तरम्‌' 
चन्द्रा० । ग्रन्थ के सम्पादक ने “व्यपदेशभावात्‌! को प्रचलित पाठ के 
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प्रागभाव और ध्वंसाभाव को सिद्ध कर सूत्रकार ने अन्योन्याभाव नामक एक 
श्रौर श्रभाव बताया-- 


सच्चासत्‌ ।।४॥ (३३०) 


[सत्‌ ] विद्यमान पदार्थ [च] भी [असत्‌ ] अभावरूप (कहाजाता है) । 

एक भूप्रदेश पर घट रखा हुआ है। वह प्रदेश घट से युक्त है। वहां यह नहीं 
कहा जा सकता, कि यहां घट का अभाव है । परन्तु धट के विद्यमान रहते भी यह 
कहना सर्वथा युक्त है, कि 'भूतल घट नहीं' है, और घट भूतल नहीं है। दोनों 
एक-दूसरे से भिन्‍न हैं। ऐसे ही घोड़ा गाय नहीं, गाय घोड़ा नहीं । दोनों के विद्य- 
मान रहते हुए भी दोनों का अन्यो5्न्य से भेद है। यह एक-दूसरे से प्रत्येक वस्तु का 
भेदरूप अभाव अन्यो5न्याभाव' कहा जाता है ॥४॥ 

एक और अभाव सूत्रकार ने बताया, जो इन पूर्वोक्त अभावों की सीमा में 
नहीं आता -- 

यच्चा न्‍्यदसदतस्तदसत्‌ ॥५॥ (३३१) 

[यत्‌ ] जो [च] और [अन्यत्‌ | भिन्‍न है|अ्रतः] इससे [तत्‌ | वह [असत्‌ ] 
अभाव है (एक और ) । 

जो इससे भिन्‍न है, पूर्वोक्त से अथवा सत्‌ से; वह एक और अभाव है । अन्य 
प्राचीन व्याख्याओं के संस्करणों में सूत्र के अन्तर्गत 'सतः पद का पाठ है, जो 
श्रधिक स्पष्टार्थ है। प्रस्तुत सूत्रपाठ में अत: पद से उसका वेकल्पिक परामर्श 
होता है । विकल्‍प से इस रूप में कि-'अतः पद से पूर्वोक्त तीन अ्रभावों का परा- 
मर्श हो सकता है, और पक्ष में 'सत:” का भी | तात्पर्य हुआ, पूर्वोक्त तीन अ्रभावों 
से भिन्‍न जो एक और अभाव है, वह चौथा अत्यन्ताभाव है । 

'सतः' पदघटित सूत्रपाठ में अत्यन्ताभाव' की भावना अधिक स्पष्ट हो 


अनुसार “०व्यपरदेशाभावात्‌' करने का सुझाव दिया है। परन्तु सूत्र में 'सत्‌' 
पद का पाठ होने से “०व्यपदेश भावात्‌' पाठ श्रयुक्त नहीं है। सूत्र पदों का 
श्रन्वय होगा-'अ्रसत: सत्‌ श्रर्थान्तरम्‌, कियागुणव्यपदेशभावात्‌ (सति 
पदार्थ )। श्रसत्‌ से सत्‌ श्रर्थान्तर है, भिन्‍न है; क्योंकि सत्‌ पदार्थ में 
क्रियागुणव्यपदेश होता है, श्रसत्‌ में नहीं होता । जब सूत्र में 'सत्‌” पद का 
पाठ नहीं है, तब हेतु का निर्देश श्रसत्‌ में होने से “०क्रियागुणव्यपदेशा- 
भावात्‌! पाठ ठीक होगा। 'सत्‌' पद क। श्रथंपूत्ति के लिये अ्रध्याहार 
करना पड़ गा। दे 
१. यच्चान्यत्सतस्तदसत्‌' भ्र० प्रा० । 'यच्चाग्यत्‌ सतस्तदप्पसत्‌  चन्द्रा० ! 
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जाती है। 'सत्‌' से भिन्‍न -सर्व था विपरीत-जो अभाव है, वह अत्यन्ताभाव हैं] 
श्रन्य अभावों में श्रभाव का प्रतियोगी पदार्थ कभी सदुभाव में रहता है; परन्तु 
इस चौथे अभाव का प्रतियोगी अत्यन्त असत्‌ रहता है, वह कभी सद्भाव में नहीं 
आता | जैसे-शशविषाण, नरश्टग, आकाशपुष्प आदि। यद्यपि खरहा आदमी 
आदि सत्‌ हैं, माय भेस आदि के सींग भी हैं; परन्तु खरहा या आदमी सम्बन्धी 
सींग कभी अस्तित्व में नहीं आता, लता के विना आकाश में कभी फूल नहीं 
लगता । रेत से कभी तेल नहीं निकलता । यह 'सत्‌' का अत्यन्त विरोधी होने से 
अत्यन्तासत्‌' अथवा 'अत्यन्ताभाव' कहा जाता है ॥५॥ 

इन शअ्रभावों का प्रत्यक्षज्ञान ऐसे ही होता है, जैसे अ्रभाव के विरोधी भाव 
पदार्थ का । सूत्रकार ने बताया-- 

असदिति भूतप्रत्यक्षाभावाद्‌ भूतस्मृतेविरोधि- 
प्रत्यक्ष॒त्‌ ॥६।॥| (३३२) 

[असत्‌ ] अभाव है, [इति | इसप्रकार, [भूतप्रत्यक्षाभावात्‌ |] भूत (उत्पन्न 
होकर नष्ट हुए घटादि ) के प्रत्यक्ष न होने से [भूतस्मृतेः | भूत का स्मरण होग्राने 
से [विरोधिप्रत्यक्षवत्‌ | विरोधी (भाव) के प्रत्यक्ष के समान (अ्रभाव का प्रत्यक्ष 
होता है) । 

जब घट विद्यमान रहता है, तब 'यह घट है' ऐसा ज्ञान होता है। यह 'घट' 
अभाव का विरोधी अर्थात्‌ प्रतियोगी है। घट के न रहने पर अर्थात्‌ नष्ट होजाने 
पर “घट नहीं है, घट नष्ट होगया' इत्यादि प्रकार का ज्ञान होता है। यह उसी 
अवस्था में होता है, जब उत्पन्न हुए घट का--तष्ट होजाने के अनन्तर-प्रत्यक्ष 
नहीं होरहा होता । परन्तु उस अवस्था में भी पहले प्रत्यक्ष हुए घट का स्मरण 
हो आता है, स्मृति का विषय घट उस समय दिखाई नहीं देरहा। घट प्रत्यक्ष 
के योग्य पदार्थ है, यदि यहां रहता, तो अवश्य दिखाई देता; जैसे यह भूतल 
दिखाई देरहा है। भूतल के प्रत्यक्ष क॑ समान भूतल में घट के ग्रभाव का भी 
वसा ही प्रत्यक्ष होता है। प्रत्यक्ष का स्वरूप है--'यहां भूतल में घट का अभाव 
है! । इसमें भूतल विशेष्य और घटाभाव विशेषण है। भूतल के साथ चक्षु 
इन्द्रिय का संयोग है, वहां घटाभावविशेषण होने से चक्षु का घटाभाव के साथ 
“चक्षु:संयुक्तविशेषणता' सन्निकर्षहुआ। इसप्रकार चक्षु इन्द्रिय द्वारा भूतल का 
प्रत्यक्ष संयोगसन्निकर्ष से तथा भूतल में घटाभाव का प्रत्यक्ष 'चक्षु:संयुक्तविशेष- 


१. श्र० प्रा० में तथा चन्द्रानन्दीय व्याख्या में--'भूतस्मृतेविरोधिप्रत्यक्षत्वाच्च 
ज्ञानम्‌' पाठ है । ; 
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णता' सन्निकपं से होता है। यह ध्वंसाभाव के प्रत्यक्ष विषय में बतायागया ॥६॥ 

अब सूत्रकार ने प्रागभाव के प्रत्यक्ष के विषय में बताया-- 

तथा5भावे भावप्रत्यक्षत्वाच्च ॥७॥ (३३३) 

[तथा ] वैसे [अभावे] प्रागभावविषयक (प्रत्यक्ष होता है), [भावलत्यक्ष- 
त्वात्‌ ] भाव (प्रतियोगी) का प्रत्यक्ष होने से [च] और (कारणों से) । 

अभाव” पद यद्यपि सामान्य भ्रभाव का वाचक है, परन्तु प्रसंग के अनुसार 
यहां सूत्र में प्रागभाव' का निर्देश करने की भावना से प्रयुक्त हुआ है। जैसे ध्व- 
साभाव के प्रत्यक्ष में प्रतियोगी वस्तु की प्रत्यक्षयोग्यता तथा उस वस्तु का अथवा 
तत्समवस्तु का अतीत अनुभवजन्य स्मरण कारण हैं; वंसे प्रागरभाव के प्रत्यक्ष में 
भी समभना चाहिये। 

ध्वंसाभाव सादि अनन्त हैं, परन्तु प्रागभाव अनादि सान्‍्त होता है। ध्वंसा- 
भाव में प्रतियोगी का प्रत्यक्ष संभव है, तथा अभावज्ञान में उसका स्मरण कारण 
होता है। यह स्थिति प्रागभाव में संभव नहीं, क्योंकि प्रागभावज्ञानकाल में 
प्रतियोगी कार्य के अनुत्पन्न होने से उसका ज्ञान किसीप्रकार संभव नहीं। ग्रभाव 
ज्ञान में प्रतियोगी का ज्ञान कारण होता है, तब प्रागभाव-प्रतियोगी का पूर्व॑प्रत्यक्ष 
न होने से प्रागभाव का प्रत्यक्ष कैसे होगा ? 

सूत्रकार ने बताया--भावप्रत्यक्षत्वात्‌ । 'भवति अस्मादिति भाव: अपादान 
श्र्थ में 'भू' धातु से 'घर! प्रत्यय होकर 'भाव' पद बना है । जब चाक पर मट्टी 
संस्कृत कर रख दीजाती है, और कुलाल उसके अनुकूल व्यापार में लगजाता है; 
इसीप्रकार तन्‍्तुओं का आ्रातान करदियागया है, और वितान के लिये तन्तुवाय 
तैयार होकर कार्य में लगगया है; ऐसे ही पटेरों (वीरण) को व्यवस्थित कर 
चटाई बुनने वाले ने अपना कार्य प्रारम्भ करदिया है; उस अवस्था में द्रष्टा 
व्यक्ति को यह स्पष्ट ज्ञान होता है कि यहां घट-पट-कट उत्पन्न होंगे, बनेंगे। यह 
घट आदि के प्रागभाव का ज्ञान है। यह ज्ञान उसी समय उभरता है, जब समस्त 
कारणसामग्री प्रस्तुत होजाती है। यद्यपि उस काल तक प्रागभाव के प्रतियोगी 
उत्पद्यममान घट आदि का प्रत्यक्षज्ञान द्रष्टा को नहीं हुआ; परन्तु उसने घट आदि 
की इस उत्पत्ति-प्रक्रिया को अनेक बार देखा, और अननन्‍्तर घट आदि को उत्पन्न 
होते, बनते व अभिव्यक्ति में आते प्रत्यक्ष किया है। उसका स्मरण इस समय 
उत्पद्यमान घट आदि के प्रागभावप्रत्यक्ष में सहयोगी कारण होता है । चरम- 
कारणसामग्री के उपस्थित होने पर अरब 'घट आदि कार्य उत्पन्न होने वाला है 
इत्यादि प्रकार प्रागभाव के प्रत्यक्ष का स्वरूप है । जब तक घट आदि काये उत्पन्न 
नहीं होता, प्रागभाव का प्रत्यक्ष होता है। कार्य के उत्पन्न होजाते पर प्रागभाव 
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का अन्त होजाता है ॥७॥ 

ऐसे ही अतिदेश द्वारा सूत्रकार अन्योउन्या भाव के प्रत्यक्ष के विषय में बताता 
हैं 

एतेनाघटो5्गौरघमंइच व्याख्यात:' ॥८।। (३३४) 

[एतेन] इससे [भ्रघट:] घट नहीं है (पट आदि), [अ्रगौः] गाय नहीं है 
(अर्व आदि) , [अधर्म:] धर्म नहीं है (पाप भ्रथवा सुख) । 

ध्वंसाभाव और प्रागभाव के प्रत्यक्ष के व्याख्यान से अन्यो5न्या भाव के प्र त्यक्ष 
का व्याख्यान समझ लेना चाहिये। जैसे-कहागया 'अ्रघट:” । किसी कारण से 
बटलोई को घड़ा समभलियागया; परन्तु कारणान्तर से जब वस्तु का यथार्थ 
ज्ञान हुआ, तब कहा-- अयम्‌ न घट:, स्थालीयम्‌' यह घड़ा नहीं है, बटलोई है । 
यहां बटलोईरूप से घट का अभाव कहा है | बटलोई उपलक्षणमात्र है, घट के 
अतिरिक्त अन्य समस्त विश्व अघट' है । इस अभाव का प्रतियोगी घट और अधि- 
करण बटलोई आदि हैं । इन्द्रियसंयुक्त बटलोई अ्धिकरण में घटाभाव विशेषण 
है; इसलिये यहां अभाव के प्रत्यक्ष में इन्द्रियसंयुक्तविशेषणता-सन्निकर्ष है, तथा 
अन्य कारण-पश्र तियोगी की प्रत्यक्षयोग्यता एवं वहां उसकी उपलब्धि का न होना 
आदि-पूर्वोक्‍्त अ्भावज्ञानका रणों के समान हैं । 

जब “अगौ: कहाजाता है, तो गौ से अतिरिक्त समस्त अश्व आदि का बोध 
होता है; अर्थात्‌ अदव आदि गाय नहीं हैं । यहां अ्रश्वादि रूप से गाय का अभाव 
कहाजात। है । यहां भी अभाव के प्रत्यक्ष में सब कारण पहले के समान हैं । 

अधर्म:' कहने पर दो बात सामने झ्ाती हैं, एक-धर्म नहीं है पाप । पाप का 
विरोधी है धर्म, अथवा उससे विलक्षण । दूसरी बात है--धर्म से जन्य सुख स्वयं 
धर्म नही है, अर्थात्‌ सुख अधर्म है । तात्पर्य हुआ, सुख धर्म का कार्ये है, स्वयं धर्म 
नहीं । यह भेद का दिखाना अन्योउन्याभाव का स्वरूप है। घमं अतीन्द्रिय है, 
उसका प्रत्यक्षज्ञान नहीं होता। पर सुखोपलब्धि से उसका अनुमिति-ज्ञान होता है । 
अधर्म: सुखम्‌' इस अन्योअन्याभावप्रतीति में धर्माभाव के प्रतियोगी धर्म में प्रत्यक्ष 
योग्यता नहीं है; यद्यपि ज्ञानयोग्यता है । सूत्रकार ने यह उदाहरण देकर इस 
तथ्य को स्पष्ट किया है, कि प्रतियोगी के अ्रतीन्द्रिय होने पर अन्योथ्न्याभावग्रह 
में अधिकरण की प्रत्यक्षयोग्यता को कारण मानना चाहिये। अधिकरण सुख का 
प्रत्यक्ष होता है । अनुमितिज्ञान प्रतियोगी का भी रहता है। इस रूप में अस्यो- 


१. इस सूत्र के श्रागे मिथिला विद्यापीठ से प्रकाशित बैशेषिकदर्शन की श्रज्ञात- 
कत्त क प्राचीन व्याख्या खण्डित है । 


आन्हिक नवमोष्ध्याय : २६१ 


अन्‍्याभाव के प्रत्यक्ष का उपपादन कियागया ॥।८॥ 

अत्यन्ताभाव के प्रत्यक्ष के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 

अभूतं नास्तीत्यनर्थान्तरम्‌ ॥।६॥ (३३५) 

[अभूतम्‌] नहीं हुआ, [न-अस्ति] नहीं है, [इति] यह [अनर्थान्तरम्‌ | 
अर्थान्त र-भिन्‍्न अर्थ-नहीं है । 

प्रागभाव, ध्वंस्नाभाव तथा अन्यो5न्याभाव त्रेकालिक नहीं होते । कायं की 
उत्पत्ति से पहले प्रागभाव है, कार्य उत्पन्न होजाने पर वहनहीं रहता । इस दशा में 
प्रागभाव के लिये 'नास्ति' कह सकते हैं, पर 'प्रभूतम्‌' नहीं कहसकते ; क्योंकि पहले 

ह रहा है। ध्वंसाभाव कार्योत्पत्ति से पूर्व तथा कार्यसत्ताकाल में नहीं रहता, 

कार्य के नष्ट होजाने पर होता है । उस दशा में उसके लिये 'श्रभूतम्‌' कह सकते 
है। परन्तु 'नास्ति' नहीं कह सकते; क्योंकि तब वह विद्यमान रहता है; पहले 
नहीं था । अन्योउन्याभाव आपेक्षिक है, विवक्षा पर अवलम्बित रहता है. कभी 
है कभी नहीं है । 

इन तीनों से अ्रतिरिक्त एक अ्रभाव है, जिसके प्रतियोगी के लिये अभूतम्‌' 
और 'नास्ति' का समानरूप से प्रयोग होता है। जो न कभी पहले था, न भ्रव है। 
भूत, वर्तमान को भविष्य का उपलक्षण समभना चाहिये। इसप्रकार न उसके 
कभी आगे भविष्यत्‌ में होने की संभावना है। किसी वस्तु का जो भ्रभाव इंस- 
प्रकार द्योतित होता है, वह अत्यन्ताभाव समभाना चाहिये | मानव के सिर 
पर न कभी सींग था, न अब है, न आगे होने की संभावना है। लता या वनस्पति 
के विना केवल आकाझ में फूल न कभी हुआ, न अब है, न आगे होने की संभावना 
है। मानवश्य ग अथवा शशश्य ग और भ्राकाशपुष्प आदि का अत्यन्ताभाव रहता है। 

वस्तुतः इस ग्रभाव में वस्तु की सत्ता का अभाव बोधित नहीं होता, भ्रत्ठुत 
उनके संसर्ग का त्रंकालिक ग्रभाव बोधित होता है। मानव है, शञञ भी है , *ड ग 
भी अनेक पश्चुझ्रों के हैं। प्राकाश है, फूल भी अनेक प्रकार के हैं। परन्वु इनके 
परस्पर संसर्ग का अत्यन्त अभाव रहता है। ख़रहा के सिर पर अथवा मानव के 
सिर पर सींगों का संसर्ग तीनों कालों में नहीं है। इसप्रकार 'त्रभूत॑, तास्ति, न 
भविष्यति' पदों से जो अभाव बोधित होता है, वह एकमात्र अत्यच्ताभाव है, इन 
पदों से किन्‍्हीं भिन्‍न अरथो-अ्रभावों-का बोध नहीं होता । 

इस अभाव क्रा प्रत्यक्ष पूर्व निर्दिष्ट प्रक्रिया के अनुसार प्रत्ये 
है। मानव, खरहा अथवा गदहा आदि के सिर के साथ चक्ष के 
है, और वहां (सिर में) श्य गाभाव विशेषण है । इसप्रकार इसे अभाव है त्यक्ष 
में 'इन्द्रियसंग्रुक्तविशेषणता' सन्निकर्ष होगा । श्रव्य कारण-प्रतियोगी वी प्रत्यक्ष 


क व्यक्ति करता 
रिद्रिय का संयोग 
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-योग्यता आदिसब पूर्ववत्‌ रहेंगे ॥॥६॥। 
अत्यन्ताभाव की विशेष स्थिति को सूत्रकार ने उदाहरण देकर बताया -- 
नास्ति घटो गेहे इति सतो घटस्य गेहसंसग्ग- 
प्रतिषेघ: | १०॥। (३३६) 

[न-अ्रस्ति] नहीं है [घट:] घड़ा [गेहे] घर में [इति] इसप्रकार [सतः] 
विद्यमान (अन्यत्र) [घटस्य] घट का [गेहसंस्गंप्रतिपेष:] घर के साथ संसर्ग 
का प्रतिषेध है । 

“घर में घड़ा नहीं है”! इस वाक्य से अन्यत्र विद्यमान घट का घर के साथ 
संसर्ग का अभाव बोधित होता है। यह अश्रभाव प्रागभाव आरादि किसी अन्य अ्रभाव 
में अन्तहित नहीं होता । यह अत्यन्ताभाव की एक स्थिति है। पूर्वोक्त अत्यच्ता- 
भाव यद्यपि मानव आदि के सिर पर अन्यत्र विद्यमान शथ्यग के संसर्ग का ग्रभाव 
बोधित होता है । परन्तु इन दोनों में कुछ अन्तर है । घर में घड़ा इस समय नहीं 
है, पर आगे-पीछे होसकता है | पहले वहां घड़ा रहा हो, और अनन्तर फिर भी 
आजाय, यह संभव है; परन्तु मानव झ्रादि के सिर पर श्वृंग का तीनों कालों में 
संसर्ग प्रतिषिद्ध है। इसीकारण कतिपय आचार्यों ने इनका भेद करने की भावना 
से 'घर में घड़ा नहीं है! इस अभाव को 'सामयिकाभाव' नाम दिया है। जो 
समयविशेष में रहता, और फिर नहीं रहता । 

इन अभावों में एक और अन्तर है। “घर में घड़ा नहीं है” यहां एक समय 
घर में रहने वाला तथा अन्य समय न रहने वाला घड़ा अपना स्वतन्त्र अ्रस्तित्व 
रखता है । परन्तु मानव आ्रादि के सिर के सींग का कभी अस्तित्व नहीं है। श्रन्य 
पशु आदि के सींग की मानवसंसगिश्टंग के रूप में कभी कल्पना नहीं कीजा- 
सकती । इसलिये पूर्वोक्ति अत्यन्ताभाव में प्रतियोगी वस्तु का भी त्रैकालिक अभाव 
रहता है, न केवल संसर्ग का। 

अभाव के प्रत्यक्ष में सन्निकर्ष की दृष्टि से अरभावाधिकरण के साथ इन्द्र 
का सम्बन्ध देखना चाहिये, क्या सम्बन्ध बनता है । जो बनता हो, उसके साथ आगे 
विशेषणता लगा देने से इन्द्रिय का अभाव के साथ सन्निकर्ष सम्पन्न होजाता है। 
उसे संक्षेप में इसप्रकार समझना चाहिये-- 


अभाव का अधिकरण सन्निकर्ष 
द्र्व्य इन्द्रियसंयुक्तविशेषणता, 
द्रव्यत्वजाति, गुण, कर्म इन्द्रियसंयुक्तसमवेतविशेषणता, 


गुणत्व, कर्मत्व जाति इन्द्रियसंयक्ततमवेतसमवेतविशेषणता। 
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क, ख, आदि वर्ण ञ्रथवा पद शन्द्रयसमवेत विशेषणता 

(श्रोत्रग्राह्म अभाव के लिये) 

कत्व, खत्व आदि जाति इन्द्रियसमवेतसमवेतविशेषणता 

भाव और अभावविषयक लौकिक सन्तिकर्ष से होनेवाले प्रत्यक्ष की परीक्षा 
के अनन्तर, अलौकिक योगज सन्तनिकर्ष से होनेवाले प्रत्यक्ष का उपपादन करने 
की भावना से सूत्रकार ने कहा-- 

ग्रात्मन्यात्ममनसो:' संयोगविशेषादात्मप्रत्यक्षम्‌ ॥११॥ (३३७) 

[आत्मनि] प्ात्मा में, [आत्ममनसोः] आत्मा और मन के [संयोगविशे- 
पात्‌ ] संयोगविशेष से [आरात्मप्रत्यक्षम्‌] प्रात्मा का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है। 

आत्मा और मनका संयोग सदा बना रहता है। यहां समाधिजन्य शक्ति का 
सहयोग होना विशेषता है। आत्मा और मन के ऐसे संयोग-विशेष से आत्मा 
में अपना और पराये आरात्मा का भी साक्षात्कार होजाता है। यह अलौकिक 
प्रत्यक्ष है; इसमें बाह्य इन्द्रियों का उपयोग नहीं होता। योगी दो प्रकार के 
बताये जाते हैं । एक युझुजान, दूसरा-युक्त। इसका विवरण सूत्रकार ने श्रागे 
तेरहवें सूत्र में दिया है। पहला योगी वह है, जिसे आत्मत्रत्यक्ष के लिये ध्यान- 
पूर्वक समाधि अवस्था में पहुंचने की अपेक्षा रहती है । समाधि-दशा में आ्रात्मा 
और मन के संयोगविद्येष से वह योगी स्वरूप का साक्षात्कार करता है। 

दूसरा योगी वह है, जो पूर्ण समाधि अवस्था के स्तर को प्राप्त कर चुका 
है । उसका आत्मदर्शन निरन्तर बना रहता है। उसे ध्यानपूर्वक समाधि में 
पहुंचने की अपेक्षा नहीं रहती । उसकी वह दशा निरन्तर बनी रहती है । पहले 
को संयोग-विश्येष के लिये प्रयत्त करना पड़ता है, दूसरी दशा में वह सदा बना 
रहता है ॥११॥ 

उस दशा में न केवल आत्मा का प्रत्यक्ष होता है, अपितु अन्य सूक्ष्म अति- 
सूक्ष्म द्रव्यादि पदार्थों का भी प्रत्यक्ष होजाता हैं । सूत्रकार ने बताया-- 

तथा द्रव्यान्तरेष प्रत्यक्षम्‌' ॥१२॥ (३३८) 

[तथा] उसीप्रकार [द्रव्यान्तरेषु ] अन्य द्रव्यादि पदार्थ विषयक [ प्रत्यक्षम्‌] 

प्रत्यक्ष होजाता है। 


१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में इस सूत्र से पूर्व तथा दसवें सूत्र के श्रनन्तर दो 
अतिरिक्त सूत्र इसप्रकार दिये हैं 'नास्त्यन्य३चन्द्रमा इति सामान्‍्याच्चन्द्रमसः 
प्रतिबेध: । सदसतोर्रेंधर्म्यात्‌ कार्ये सदसत्ता न ॥' 

२. ्रत्यक्षम' पद नहीं है । चन्द्रा० । 


२६४ वेशेषिकदर्शनम्‌ [ प्रथम 


दोनों प्रकार के योगियों को ज॑से श्रात्मा और मन के संयोगविशेष से आत्मा 
का प्रत्यक्ष होजाता है; उसीप्रकार अन्य सूक्ष्मातिसूक्ष्म द्रव्यों-परमाणु मन, 
आकाश आदि-का प्रत्यक्ष होजाता है। योगी एक प्रकार से सर्वजकल्प बनजाता 
है ॥१२।॥। 
ऐसा प्रत्यक्षज्षान होता जिन योगियों के लिये कहा गया है; सूत्रकार ने 
उनका स्वरूप बताया -- 
असमाहितान्तःकरणा उपस हृतसमाधयस्तेषां च. ॥ १३॥। (३३६) 
[अ्रसमाहितान्त:करणाः] जिनका अन्त:करण निरन्तर समाधि में स्थित 
नहीं रहता [उपसंहृतसमाधय:] जिन्होंने समाधि दशा को पूर्णरूप से सफलता- 
पूर्वक प्राप्त कर लिया है [तेषाम्‌ू] उन योगियों को (सबका प्रत्यक्ष होता है) 
[च] और । 
गत सूत्रों में आत्मा व सूक्ष्म द्रव्यादि का प्रत्यक्ष होना जो योगियों के लिये 
कहा गया है, वह किन योगियों के लिये है? 'तदात्मप्रत्यक्ष द्रव्याविपध्रत्यक्ष च केषां 
योगिनां भवति ? इति जिज्ञासायां समाधत्ते सूत्रकारः-तैषां योगिनां तत्प्रत्यक्ष 
भवत्ति, ये असमाहितान्तःकरणा:, ये च उपसंहृतसमाधय: ।' सू त्रकार ने समाधान 
किया--जिन योगियों के लिये आरात्मा व द्रव्यादि सूक्ष्मातिसूक्ष्म पदार्थों का 
: प्रत्यक्ष होजाना बताया है, वे दो प्रकार के योगी हैं । एक हैं---'अ्रसमा हितान्तः- 
करणाः:' जिनका अन्तःकरण निरन्तर समाधिदशा में स्थित नहीं रहता | समाघधि- 
दशा टूटने पर जो व्युत्थानदशा में आजाते हैं। उन्हें झ्रात्मा व द्रव्यादि पदार्थों 
का साक्षात्कार उसी ,दशा में होपाता है, जब वे समाधि दशा का अनुभव कर 
रहे होते हैं । ऐसे योगी 'युञड्जाने' नाम से कहे जाते हैं । 
दूसरे वे योगी हैं, जिन्होंने पूर्णरूप से समाधि स्थिति को प्राप्त करलिया 
है। उन्हें प्रयत्त करके ध्यान आदि द्वारा समाधि दशा को पुनः प्राप्त करने की 
अपेक्षा नहीं रहती । वे निरन्तर समाहितान्तःकरण रहते हैं। उनका अन्त:ःकरण 
समाधि दशा में बराबर बना रहता है। बाह्य क्रियाओं--खाना-पीना, चलना- 
फिरना आदि श्राहार व्यवहार--के करते रहने पर भी उनकी व्युत्थान दशा 
उभार में नहीं आ्राती, बाह्य व्यवहार के समय भी वे समाहित रहते हैं । ऐसे पूर्ण- 
योगी 'युक्त' नाम से कहेजाते हैं | ऐसे योगी श्रात्माओ्ों को योगज घमं से इतना 
सामर्थ्य प्राप्त होजाता है, कि ये सूक्ष्म अतीन्द्रिय तथा अतीत-श्रनागत पदार्थों 
का प्रत्यक्ष कर लेते हैं ।॥१३॥ 
१. यह सूत्र नहीं है, तथा इसी क्रम पर एक श्रन्य सूत्र इसप्र कार है--'श्रात्मे- 
न्व्ियमनोथंसन्निकर्षाच्च' चन्द्रा० । 


आन्हिक] नवसोष्ष्याय : २६५ 


योगी जन जिन सूक्ष्म अतीन्द्रिय द्रव्यों का प्रत्यक्ष करते हैं, उन द्रव्यों में 

समवेत कर्म और गुणों को भी प्रत्यक्ष करलेते हैं | सूत्रकार ने बताया-- 
तत्समवायात्‌ कर्मगुणेषु ॥ १४॥ (३४० ) 

[तत्समवायात्‌ ] द्रव्यों में समवाय से [कमंगरुणेषु | कर्ंविषयक तथा गुण- 
विषयक (प्रत्यक्ष उन योगियों को होजाता है) । 

योगी योगज धर्म से जिन सूक्ष्म अतीन्द्रिय द्रव्यों का प्रत्यक्ष करलेता है, उन 
द्रव्यों में समवाय सम्बन्ध से रहने वाले जो कर्म तथा गुण हैं, उनको भी वह 
प्रत्यक्ष कर लेता है । सूक्ष्म अतीर्द्रिय द्रव्यों की क्रिया-प्रतिक्रियाओं तथा उनके 
गुणों का प्रत्यक्ष करनेवाले प्रायः प्रारम्भिक श्रेणी के 'युझ्जान' नामक योगी होते 
हैं । ये लोग भौतिक द्र॒व्यों की यथार्थता का साक्षात्कार कर उससे वाड्छित उप- 
योग लेने की भावना से उन्हीं विषयों में समाहित होते हैं; एवं समाधि दशा में 
उनकी यथाथर्थता को जानलेते हैं। यह स्थिति न रहने पर वे पूर्ण व्युत्थान दशा में 
आजाते हैं । झ्राधुनिक भौतिक तत्त्वों का अनुसंघान कर उनसे जनोपयोगी विविध 
निर्माण करनेवाले, तथा अनेक प्रकार के चमत्कारपूर्ण काय॑ करनेवाले व्यक्ति 
“युज्जान' योगियों की कोटि के ही समभने चाहियें। इनको आत्मसाक्षात्कार की 
कोई चिन्ता नहीं होती; न उधर इनकी प्रवृत्ति रहती है ॥१४॥ 

आत्मसाक्षात्कार होजाने से आत्मगुणों का साक्षात्कार होजाता है; सूत्रकार 
ने बताया-- 

आत्मसमवायादात्मगुणेषु ॥१५॥ (३४१) 

[आ्रात्मसमवायात्‌ ] आत्मा में समवाय से [आत्मगुणेषु | आत्मगुणविषयक 
साक्षात्कार होजाता है (आत्मसाक्षात्कार होजाने पर) । 

जिनयोगियों को आत्मा का साक्षात्कार होजाता है, उनको आात्मगत गुणोंका 
भी साक्षात्कार होजाता है। ऐसे योगी उच्चकोटि के 'युक्त' नामक योगी मानेजाते 
हैं । इनका मुख्य उद् श्य आत्मा का साक्षात्कार करना होता है। इनको योगज 
घर्मं से वह अतुल सामर्थ्य प्राप्त होजाता है, जिससे ये भौतिक पदार्थों व उनकी 
सूक्ष्म प्रगतियों का प्रत्यक्ष कर सकते हैं; परन्तु ऐसे योगियों का उस दिशा में 
रुभान नहीं होता । इसलिये आ्रात्मसाक्षात्कार की अन्तिम स्थिति अथवा सर्वोच्च 
दा में पहुंच जाने पर ऐसे योगियों की व्युत्थान अवस्था फिर कभी पूर्णरूप से 
उभार में नहीं आती। संभवत: इसप्रकार के 'युझ्जान' तथा “युक्त नामक 
योगियों, अ्रथवा भूतदर्शी व आत्मदर्शी योगियों में अन्तर दिखाने की भावना से 
सूत्रकार ते गुण-कर्मों के साक्षात्कार का निर्देश पृथक्‌ दो सूत्रों द्वारा किया है। 


२६६ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितोय 


भूतद्रव्य-समवेत कर्म-ग्रुणों के साक्षात्कार का पृथक; तथा आत्म-समवेत गुणों 
के साक्षात्कार का प्रथक। आत्मदर्शन के साथ योगजधर्म को प्राप्त कर लेना 
परमकल्याण की दशा है ॥१५॥ 


इति श्रीवशेषिकदर्श नविद्योदयभाष्ये 
नवमाध्यायस्याद्यमा छ्लिकम्‌ ।' 


श्रथ नवमाध्यायें द्वितीयमाह्लिकम्‌ । 


गत आक्िक में ग्रभाव पदार्थ के लौकिकप्रत्यक्ष तथा योगी के योगजबधर्म 
द्वारा अलौकिक प्रत्यक्ष का विवेचन कियागया । प्रत्यक्ष ज्ञान के निरूपण के अन- 
न्तर क्रमप्राप्त अनुमितिज्ञान का निरूपण करने की भावना से सूत्रकार ने 
कहा-- 

अस्येदं' कार्य कारणं संयोगि विरोधि समवायि चेति 
लेज्धिकम्‌ ॥१॥ (३४२) 

[अस्य] इसका [इंदम्‌ ] यह [कार्यम्‌ ] काये, [कारणम्‌ ] कारण [संयोगि] 
संयोग वाला [विरोधि] विरोधवाला [समवायि] समवाय वाला (लिड्ड है) 
[च] ओर (एकार्थसमवायि लिज्ञ है; ऐसा होने वाला ज्ञान) [लैज्जिकम्‌] 
लिद्ध से होनेवाला कहाजाता है) । है 

लिज्ञ द्वारा होनेवाला ज्ञान लैज़्िक है। नियमपूर्वक साथ रहने वाली दो 
वस्तुओं में से जब एक दीखती है, दुसरी नहीं; तब दीखने वाली वस्तु से न दीखने 
वाली का ज्ञान होजाता है ! क्‍योंकि उन दोनों में से एक दूसरी को छोड़कर नहीं 
रह सकती । जो दीखती है, वह्‌ लिज्ञ है, ज्ञान का साधन है। जो जानीजाती 
है, वह साध्य या लिज्ी है । 

एक रेखा में उठते हुए धूम को देखकर ओट में श्राई आग का ज्ञान होजाता 
है। धुआं झाग के विना हो नहीं सकता । रसोईघर में उन दोनों का नियम से 
१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में नवमाध्याय के श्राह्निकों का विभाग नहीं है। पूरा 

श्रध्याय एकरूप में प्रस्तुत किया है । 

१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में सूत्र का पाठ है 'श्रस्थेदं कार्य कारणं सम्बन्धि 
एकार्थसमवायि विरोधि चेति लैड्विकम्‌ ।! 


आक्िक ] नवमोष्ण्यायः २६७ 


साथ रहना पहले देखा हुआ है। दो धर्मों का इसप्रकार नियत साहचर्य होना 
“्याप्ति' कहाजाता है। व्याप्ति की जानकारी के साथ जब किसी जगह केवल 
रेखारूप में उठता धुआं देखाजाता है, तब यह लिज्भ श्रर्थात्‌ साधनरूप में प्रस्तुत 
होता है। दीखने पर धुआं उसी दशा में अग्नि का बोध करायेगा, जब पहले 
व्याप्ति की जानकारी हो । 

यह लिज्ञ-साधन-करण कहीं साध्य का कार्य होता है, कहीं कारण, कहीं 
संयोगी, कहीं विरोधी, कहीं समवायी और कहीं एकार्थसमवायी । सूत्र के अस्य' 
पद का भ्रर्थ है--साध्यस्य' । अर्थात्‌ यह सर्वताम पद 'साध्य' अथ्थ का बोध 
कराता है । 'इदम्‌' सर्वताम लिंग” का बोधक है। कार्यम्‌' आदि प्रत्येक पद के 
साथ अलग-अ्रलग इसका संबन्ध होगा। सूत्रार्थ है--इस साध्य का यह कार्य 
लिंग है ; इस साध्य का यह कारण लिज्ठ है, इस साध्य का यह संयोगी लिज्ग 
है, इत्यादि । 

जहां कार्य लिज्भ है; इसका तात्पर्य है-वहां कार्य से कारण का अ्रनुमान 
कियाजाता है पुत्र को देखकर पिता का अनुमान होता है । नदी के बहाव में पहले 
की अपेक्षा--वेग की तीव्रता, पानी की अधिकता, मैलापन, कूड़ा करकट, भाड़ 
भंखाड़ आदि का बहकर आना आदि-देखकर ऊपर हुई कारणभूत वृष्टि का 
ज्ञान होजाता है। यह ज्ञान लैज्िक है। कार्य लिज्ध से कारण वृष्टिका ज्ञान होता 
है । इसीको आनुमानिक ज्ञान कहाजाता है। 

कारण लिज्ञ से कार्य का ज्ञान होता है। उमड़ते-घुमड़ते काली घटाओं के 
रूप में मेघों को देखकर आगे होनेवाली वर्षा का ज्ञान होजाता है। यहां कारण 
मेघ से कार्य वृष्टि का ज्ञान है । इन सब प्रकार के लिज्ञों के उदाहरण प्रथम 
[३॥१।६-१३] सूत्रकार ने स्वयं प्रस्तुत किये हैं, वहां देख लेने चाहियें।।१॥ 

लैज्लिक ज्ञान के लिये मुख्य अपेक्षित आधार क्या है; सूत्रकार ने वताया-- 

अस्येदं कार्यकारणसंबन्धशचावयवाद्भवति' ॥२॥ (३४३) 

[अस्य-इदम्‌ ] इसका यह है (लिज्ू-व्याप्य; इसप्रकार का) [कार्यकारण- 
संबन्धः] लिज्ञ-लिज़्िसम्बन्ध, अथवा व्याप्य-व्यापक संबन्ध [च] निश्चयपूर्वक 
[अ्वयवात्‌ ] अवयव से [भवत्ति] होता है। 

लैज्जिक ज्ञान के लिये सूत्रकार 'प्रस्य-इदम्‌' इन सम्बन्धी पदों के द्वारा दो 
धर्मो के परस्पर निश्चयात्मकरूप से व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध को आवश्यक बताना 
चाहता है । सूत्र में 'कार्य' पद व्याप्य अथवा लिज्भ को, तथा 'कारण' पद व्यापक 


१. यह सुृन्न नहीं है, चन्द्रा० । 


र€८ 


वेशेषिकद्शनम्‌ [द्वितीय 


बल लिज्जी कक को का करता है| सूत्रकार ने यहां और पहले [ ३।१।६ ] 
हपु का साध्य के साथ कार्य, कारण, संयोग, समवाय आ्रादि जो सम्बन्ध बताया 
है, वह उपलक्षणमात्र है; इससे अन्य सब प्रकार के संभावित सम्बन्धों का ग्रहण 
अभीष्ट है। वह सम्बन्ध चाहे कोई भी रहे, पर हेतु और साध्य का मुख्य अपेक्षित 
सम्बन्ध व्याप्य-व्यापकभाव है। यदि हेतु की व्याप्ति निश्चयात्मकरूप से साध्य 
के साथ उपलब्ध है, तो वह हेतु साध्य को सिद्ध करने में समर्थ होसकता हैं; 
अन्यथा नहीं। 'कार्यकारणसम्बन्ध' पदों से सूत्रकार ने इसी भाव को यहाँ 
अमिव्यक्त किया है। 

हेतु और साध्य के लिज्ञ-लिज्लिभाव अ्रथवा व्याप्य-व्यापकभाव सम्बन्ध का 
निश्चय कंसे होता है ? सूत्रकार ने वताया-'अवयवाद्‌ भवति' अवयव से होता 
है। साध्य की सिद्धि जिन पांच वाक्‍्यों के आधार पर सम्पन्न होती है, वे 'पड्चा- 
वयव वाक्य' कहे जाते हैं । वे हैं-प्रतिज्ञा, हेतु उदाहरण, उपनय, निगम । 
इनमें तीसरा अथवा मध्यवर्ती 'उदाहरण' अवयव ऐसा है, जिसमें हेतु और 
साध्य की व्याप्ति का निश्चयात्मक निर्देश रहता है। सूत्र में अ्रवयव' पद से 
उसीका संकेत किया गया है ॥२॥ 

शब्द प्रमाण से होने वाले ज्ञान के विषय में सूत्रकार ने कहा-- 

एतेन श्ाब्दं व्याख्यातम्‌ ॥३॥॥ (३४४) 

[एतेन] इससे (प्रत्यक्ष एवं लैज़्िक ज्ञान के व्याख्यान से ) [शाब्दम्‌] शब्द- 
जन्य ज्ञान [व्याख्यातम्‌] कहागया समभना चाहिये। 

अभीतक सूत्रकार ने प्रत्यक्ष और अनुमान दो प्रमाणों का व्याख्यान किया | 
उसीका अतिदेश करते हुए सूत्रकार ने कहा ; प्रत्यक्ष और अ्रयुमान के व्याख्यान के 
समान शब्द प्रमाण का व्याख्यान समझ लेना चाहिये । 

शब्द प्रमाण दो रूप में कहाजाता है-लौकिक और वैदिक । लौकिक इाब्द 
उसी दश्ञा में प्रमाण माना जाता है, जब प्रवक्ता ने प्रत्यक्ष अथवा अनुमान के 
द्वारा वक्तव्य एवं वोद्धव्य अर्थ का साक्षात्कार अथवा निडचयात्मक ज्ञान प्राप्त 
कर लिया हो | श्रन्य व्यक्ति को-जिसने वह गर्थ नहीं जाना-बोध कराने के लिये 
शब्द का उपयोग होता है | यदि कोई घूत्त व ठग वास्तविकता से अन्यथा अर्थात्‌ 
अवास्तविक रूप में अ्रथ का कथन करता है, तो उन पदों से अर्थ का बोध तो 
होगा, पर उसे प्रमाण नहीं माना जायगा ! 

किसी व्यक्ति ने किसी अन्य से कहा-'नदी के किनारे पांच फल रकसके हैं, 
ले श्राना' । यदि बोद्धा व्यक्ति नदी किनारे जाकर पांच फल प्राप्त कर लेत 
है, तो उक्त शब्द का प्रामाण्य सिद्ध है। परन्तु कोई ठग किसी को लूटने के लिये 
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उक्त शब्दों का प्रयोग करता है, बोछा को उससे अर्थवोध होता है उसीके अनुसार 
लोभाविष्ट होकर फलों की ग्राशा से नदीकिनारे जाता है, और लुट जाता है। 
इस दशा में उक्त शब्द प्रमाण नहीं माना जाता । क्योंकि उससे अर्थबोघ होने पर 
भी वह अयथार्थ रहा; अतः वह प्रमाण नहीं । 
वैदिक शब्द के दो भाग हैं । एक--वेदसंहितारूप शब्दसमुदाय है, जो 
ईडवर-प्रे रणा से प्रकाश में आया । दूसरा है--जो वेदों के व्याख्यात-रूप मं ऋषियों 
की रचना है। इनमें गआ्रापं-संहिता, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिपषद्‌ आदि शब्द- 
सम दाय है । इसके रचयिता ऋषि साक्षात्क्ृतधर्मा लोककर्ता पुरुष थे, उन्होंने जो 
कुछ कहा, प्राणिमात्र के कल्याण की भावना से है | यथार्थ होने से उसका प्रामाण्य 
है । फिर भी परुप में भ्रम, प्रमाद, आलस्य, विप्रलिप्सा आदि दोषों की संभावना 
ती है । इसलिये इनके प्रामाण्य के लिये स्वयं ऋषियों ने कसौटी बताई-ऋषियों 
का जो कथन वेदानुकूल है, वह प्रमाण; अन्य अ्रप्रमाण है। 
ईब्वरप्रेरित वेदरूप शब्द स्वतः प्रमाण है, क्योंकि ईइवर में अमादि दोषों का 
होना असंभव है । इसप्रकार 'शब्द' की प्रमाणता संपन्‍न होती है। 
सूत्रार्थ के विषय में व्याख्याकारों ने ऐसा कहा कि जैसे लिज्ज से लिज्ली क 
ज्ञान होता है, और वह लैडज्जिक ज्ञान है; इसीप्रकार शब्दरूप लिज् से अथरूप 
गे का ज्ञान होने से शाव्दज्ञान को भी लैज्निकज्ञान मानना चाहिये, वह इससे 
अतिरिक्त नहीं है । संभवतः सूत्र की ऐसी व्याख्या सूत्रकार के आशय के अनुकूल 
प्रतीत नहीं होती । सूत्र में 'शाव्दम्‌' कहने से य >वनित होता है, कि वह ज्ञान 
शब्दबोध्य है । शब्द अर्थ का लिज्ञ नहीं है । अ्रथवा यह कहना चाहिये, कि किसी 
एक अर्थ के प्रति शब्द का व्याप्य-ब्यापकभाव सम्बन्ध नहीं है। समान अथवा 
एकमात्र ध्वनि, संकेत के अनुसार विभिन्‍न अ्र्थों का बोध करा देती है । एक 
'शब्द एक अर्थ में संकेतित है, वही देश-काल भद से अन्य अर्थ में संकेतित होता 
है | अनेक गअ्र्थों मं संकेतित होने से अनेक शब्द संजय के जनक होसकते हैं, 
निव्चयात्मक ज्ञान के नहीं । 
फिर जैसे शब्द को लिड्ः मानकर उससे बोध्य अर्थज्ञान को लैंगिक ज्ञान 
कहाजाता है, ऐसे ही इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष को लिंग मानकर उससे होने वाले ज्ञान 
को भी लैस्ज्षिक ज्ञान कहना चाहिये | यदि प्रत्यक्षमप्यर्थमनुमानेन वुभुत्सन्‍्ते तक- 
रसिकाः, के अनुसार यही अ्रभीष्ट है, तो अलग बात है। फिर भी प्रत्यक्ष पत्र 
शब्द की प्रमाणता के ऊपर कोई बाधा नहीं आती | प्रत्यक्ष या शब्द से जाने गये 
अथ को ग्रनमान द्वारा कोई जानना चाहे, तो भले जाने । इससे श्रन्य प्रमाणों की 
प्रमाणता तो अक्षुण्ण बनी ही रहती है ।॥:॥ 


३०० वशेषिकदर्शनम्‌ [ह्वितोय 


सूत्रकार ने इसी भावना से प्रसंगानुकूल ज्ञान में साधनरूप पदों की साधा- 
रण पर्यायता का निर्देश किया-- 


हेतुरपदेशो लिज्भ प्रमाणं करणमित्यनर्थान्तरम्‌ ।।४॥ (३४५) 


[हेतु: | हेतु [अपदेश: ] अपदेश [लिज्धम्‌ ] लिज्भ [प्रमाणम्‌ ] प्रमाण [कार- 
णम्‌ ] कारण [इति] ऐसा यह (प्रत्येक पद) [अनर्थान्तरम्‌ ] भिन्‍न अर्थ को नहीं 
कहता (साधनरूप समान अर्थ को कहता है ) । 

हेतु आदि पदों में साधारण रूप से अर्थ की समानता केवल साधनतारूप में 
कहीजाती है। इन सभी पदों का साधनरूप अर्थ प्रकट करने के लिये प्रयोग होता 
है । परन्तु इनके प्रयोगस्थल भिन्‍न रहते हैं। 'हेत' पद का प्रयोग वहां होता है, 
अथवा होना चाहिये, जहां वस्तुओं का कार्यकारणभाव प्रकट करना है। जैसे-- 
घट कार्य की उत्पत्ति में कुलाल, मृत्ति का, चक्र, दण्ड आदि कारण हैं, इन कारणों 
के लिये हेतु” पद का प्रयोग होगा । 

अपदेश' पद का प्रयोग--शब्द द्वारा अर्थ का बोध कराने में जो साधन है 
शब्द--उसको भ्भिव्यक्त करने के लिये होगा । अ्र्थ का बोध कराने में शब्द की 
साधनता का निर्देश अपदेश' पद से होना चाहिये । 

अनुमान वाक्य में जो साधन का निर्देश है, उसके लिये लिज्भः पद का 
प्रयोग होगा । 

प्रमाण' और 'करण' ये दोनों पद प्रत्येक प्रमाण में 'ज्ञान-साधन' के लिये 
प्रयुक्त होते हैं । प्रत्यक्ष में 'इन्द्रियार्थसन्निकर्ष' प्रमाण अथवा करण है । अनुमान 
प्रमाण में लिज्भज्ञान अर्थात्‌ व्याप्तिविशिष्टपक्षधर्मताज्ञान-अनुमिति का साधन 
होने से प्रमाण” अथवा “करण' कहाजायगा । शब्द प्रमाण में शब्द द्वारा अर्थ का 
बोध कराने में पदज्ञान साधन होता है, भ्रतः वह 'प्रमाण' श्रथवा 'करण' पद से 
कहाजायगा । 

फलत: इन पदों में साधनतारूप श्रर्थ के आधार पर समानता है, वैसे इनके 
प्रयोग का अपना-अपना क्षेत्र है। इसलिये केवल इतने आधार पर, कि अर्थ का 
बोध कराने में शब्द साधन है; शब्दज्ञान को लैज्धिकज्ञान नहीं समझना 
चाहिये ॥४।॥ 

प्रसंग का निगमन करते हुए सूत्रकार ने समस्त ज्ञानों के समान मलाधार 
को निर्देश किया-- हि 


१. ““लिज्भ निमित्तं प्रमाणं कारण०' चन्द्रा० । 
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अस्येदमिति बुद्धयपेक्षितत्वात्‌' ॥५॥ (३४६) 


[अ्रस्य ] इसका [इदम्‌ ] यह है [इति] इसप्रकार [बुद्धचपेक्षितत्वात्‌ ] बुद्धि 
(ज्ञान) के अपेक्षित होने से । 
सूत्र में 'अस्य” और “इदम्‌” दोनों सर्वतराम पद हैं।ये यथाप्रसंग अभिमत 
अर्थ का बोध कराते हैं । 
“अस्य कार्यस्य इदं कारणम्‌ । 
अस्य कारणस्य इदं कार्यम्‌ । 
अस्य ज्ञापकस्य॒ इदं ज्ञाप्यम्‌ । 
अस्य अपदेशस्य इदं अपदेश्यम्‌ । 
अस्य लिज्स्य इदं॑ लिज्धयम्‌ । 
अस्य प्रमाणस्य इदं प्रमेयम्‌ । 
अस्य करणस्य इदं कार्यम्‌ । 
अस्य व्यापकस्य इदं व्याप्यम्‌ । 
अस्य साध्यस्य इदं साधनम्‌ ।” 


इत्यादि अ्र्थों का बोध प्रसंगानुसार इन सर्वनाम पदों द्वारा होता है। इन 
सभी प्रसंगों में दो धर्मों की परस्पर साध्य-साधन बुद्धि अपेक्षित होती है। जब 
किसी एक धर्म से दूसरे धर्म का ज्ञान करना होता है, तो उनके परस्पर साध्य- 
साधनभाव का ज्ञान आवश्यकरूप से होना चाहिये । इस साधन का यह साध्य है, 
अथवा इस साध्य का यह साधन है, इसप्रकार का ज्ञान होना आवश्यक है। 
प्रमाण चाहे कोई हो, साध्य-सांधघनभाव की समानता सत्र रहती है। इतनी 
समानता से शब्दप्रमाण की स्वतन्त्र सत्ता में कोई बाधा नहीं आती । यह प्रथम 
कहागया है, कि शब्द से अर्थ का बोध संकेत के अधीन रहता है | कौन शब्द 
किस शञ्रर्थ का बोधक है, यह संकेत द्वारा निर्धारित है। अनेकत्र व्युत्पत्ति अथवा 
निर्वंचन द्वारा उस अर्थ को ग्रभिव्यक्त कियाजाता है । संकेतों में देश-काल भेद से 
भेद होना सुतरां संभव है । यह नैसगिक वस्तुधर्म नहीं है, जो एक निश्चित लिज्ञ- 
लिज्लिभाव का नियामक हो | 

यदि उपमान, अर्थापत्ति, ऐतिह्य, संभव, अभाव आदि नामों से कथित 
प्रमाणों की प्रक्रिया का अनुमान प्रमाण की प्रक्रिया से नितान्त साम्य है, तो उन 
को अतिरिक्त प्रमाण मानने की आवश्यकता नहीं रहती । पर उन प्रक्रियाओं से 
अर्थबोध तो होता ही है। भ्रज्भ लीनिर्देश, भ्रूविक्षेप, शिरःकम्पन आदि विविध 


१. बुद्धचपेक्षत्वात्‌! चन्द्रा० । 
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देहिक क्रियाओ्रों से विज्िप्ट अर्थ का बोध होता है; परन्तु इनको अतिरिक्त प्रमाण 
मानने की ग्रावश्यकता नहीं रहती । इसरूप में प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द तीन 
प्रमाणों का स्वतन्त्ररूप से मानना अपेक्षित है ॥५॥ 

उक्त प्रमाणजन्य अनुभवों से संस्कार द्वारा निमित्तवश स्मृतिरूप ज्ञान का 
उदय हुञ्ना करता है । अनुभवज्ञान के उपपादन के अनन्तर सूत्रकार ने स्मृतिजञान 
के विपय में कहा-- 

आत्ममनसा: संथोगविशेषात्‌ संस्क्राराच्च 
स्मृति: ॥६॥ (३४७) 

।आत्ममनसों: |] आत्मा और मन के [संयोगविशेषात्‌ | संयोगविद्येप से 
[संस्कारात्‌ ] संस्कार से [च] तथा [स्थृतिः | स्मृति ज्ञान होता है। 

प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से आत्मा को जो अनुभव होते हैं, वे तात्कालिक 
रहते हैं; परन्तु उन अनुभवों से उस विपय के संस्कार आत्मा में जमजाते हैं । 
यह 'संस्कार' नामक एक विशेषगुण आत्मा का मानाजाता है। इसका अन्य नाम 
भावना' है। जो ग्रात्मा को अनुभव होता है, उसकी 'भावना' आत्मा में निहित 
रहती हैं । जव कभी कोई निमित्त सामने ञ्राता है, तो आत्मा के साथ मन का 
संयोगविशेष होने से वे भावना उभर श्राती हैं, श्र उस विषय का स्मरण हो 
आता है । स्मृति के उभरने में विषयस्मरण की दृढ़ इच्छा करण है, संस्कार व्या- 
पार है, आत्ममन:संयोग अ्रसमवायिकारण है, तात्कालिक अन्य उद्वोबक सह- 
कारी कारण हैं, प्रणिवान' आदि निमित्तकारण कहेजाते हैं | आत्मा और मन का 
संयोग तो सदा रहता है, उसकी विशेषता है-प्रणिधान आदि निमित्तसहकइुत 
होना । जब स्मृति को उभारने वाले अन्य निमित्त सामने आजाते हैं, तो यह 
संयोग स्मृति की उत्पत्ति में कारगर होजाता है ॥॥६॥ 

स्वप्न दशा में होनेवाले स्मृतिज्ञान के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 

तथा स्वप्न: ।॥७॥| (३४८) 

[तथा] वैसे [स्वप्न:] स्वप्न (में होनेवाला ज्ञान स्मृति है) । 

जैसे गत सूत्र में स्मृति उत्पन्त होने के कारण बताग्रे है, वैसे अर्थात्‌ उन्हीं 
कारणों से स्वप्नज्ञान उत्पन्न होता है; इसलिये वह स्मृतिरूप समभला चाहिये । 
स्मृति के कारण आत्ममनःसंयोग ओर संस्कार बताये | स्वप्त में वाह्य इन्द्रियां 
निष्क्रिय होजाती हैं । यह ज्ञान केवल मानस रहता है। यद्यपि अन्य स्मृतिरूप 
ज्ञान सदा मानस होता है, पर वहां वाह्मेन्द्रियसापेक्ष श्रन्य अ्रनेक प्रकार के निमित्त 


१. द्रष्टव्य, न्‍्यायदर्शन, ३॥२।४४, सूत्र तथा वत्स्यायन भाष्य । 
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सहकारी रहते हैं। स्वप्त में उनका प्रायः ग्रभाव रहता है। स्वप्न में आत्मा के 
साथ मनःसंयोग की विशेषता निद्रादोष समझना चाहिये। इसके कारण स्वप्न में 
स्मृति की श्य खला व्यवस्थित नहीं रहती । स्वप्न में जो अभी कुत्ता दीखरहा है, 
क्षण में वही घोड़ा और तत्काल अ्रनन्तर वही ऊंट दिखाई देने लगता है। 

स्वप्न में संस्कार इस जन्म के तथा कभी-कभी पूर्व॑जन्मों के उद्वुद्ध होजाते 
हैं । ऐसे संस्कारों से उभरा स्वप्न-ज्ञान स्वप्न में ही समाप्त होजाता है । स्वप्न 
के टूटते-टूटते प्रयत्न करने पर भी उसका आभास तक नहीं रहता । अनेक वार 
ऐसी स्थिति आई हैं, किसी-सम+भक में न आनेवाली-गहरी समस्या का समाधान 
स्वप्तदशा में अनायास उपलब्ध होगया है, और उससे एक अनुपम सनन्‍्तोष व 
श्रानन्द की प्रतीति हुई। उस प्रसन्नता के उद्र क में स्वप्न टूटता गया, और वह 
ज्ञान पूर्णरूप से बिखरगया । गहरा प्रयत्न करने पर भी उसे फिर न समेटा जा- 
सका, न पकड़ा जासका । स्वप्न-विशेषज्ञों का कहना है, ऐसे संस्कार पूर्व-जत्म के 
होते हैं । इस जन्म से उनका कोई लगाव नहीं। स्वप्न में किसी पुण्यविशेष के 
सहयोग से उभर आते पर भी उनका इस जीवन (चालू जीवन ) में किशीप्रकार का 
उपयोग नहीं किया जासकता । 

स्वप्त वस्तुतः एक गम्भीर रहस्य है । इस विषय-विवेचन के लिये जो कुछ 
समभा व लिखाजाय, अत्यन्त अल्प है। अभी तक इस विपय में जो कुछ कहा व 
लिखागया है, वह उस स्थिति के झतांश-सहस्रांध को भी अभिव्यक्त नहीं 
करता। यथार्थ में यह मन की क्रीड़ा का खुला क्षेत्र है । मानस जगत्‌ के विषय 
में अभी मानव अज्ञानी जैसा है । संभव है, संसार में इस अ्ज्ञान का कभी अन्त 
न हो । पर यह एक मोटा-अ्रटूटा सिद्धान्त है, कि स्वप्न अपने अनुभवों से जनित 
स्मृतियों का जाल-जंजाल है, जिसक्री उलभनों को सुलझाने के लिये कोई साधन 
व उपाय संसारी-जन के सामने नहीं श्राया ॥७॥ 

स्वप्न के अन्तर्गत होने वाले स्वप्नज्ञान के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 

स्वप्नान्तिकम्‌ _ ॥८॥ (३४६) 

| स्वप्नान्तिकम्‌ ] स्वप्न के अन्तर्गत होनेवाला (स्वप्नज्ञान भी स्मृतिरूप 
होता है) । 

गतसूत्र से 'नथा' पद का अनुवर्तंत यहां समभना चाहिये। जैसे स्वप्नज्ञान 
आत्ममन:संग्रोगविज्येप और संस्कारजन्य होने के कारण स्मृति है; ऐसे ही 
स्वप्नान्तिकज्ञान स्मृति है । क्योंकि यह अतीतज्ञान के प्रत्यवेक्षण (पुनः उसीरूप 


२१. या स्वप्न: स्वप्वान्तिकं च' चन्द्रा० । 
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में ज्ञान होने ) से उत्पन्न होता है, तथा आत्ममनः:संयोग एवं भावना का सहयोग 
भी रहता है । 

स्वप्नान्तिक पद के थ्रर्थ में व्याख्याकारों का परस्पर मतभेद दीखरहा है । 
चन्द्रकान्त भद्टाचार्य ने इसका श्रर्थ सुषुप्ति' माना है। परन्तु सुपुष्ति दशा में 
कोई ज्ञॉन होता है, और वह स्मृतिरूप है, ऐसा विचार साधारणतः दाशंनिकों में 
स्वीकार कियागया प्रतीत नहीं होता | जागने पर जो प्रतीति होती है--'सुख- 

हमस्वाप्सम्‌, न किड्चिदवेदिपम्‌” । सुखपूर्वक सोया, मैंने कुछ नहीं जाना । यह्‌ 

सुषुप्ति दशा में किसी स्मृतिरूप ज्ञान के होने की साधक नहीं है । इससे तो यही 
प्रतीत होता है, कि उस दशा में किसी प्रकार का ज्ञान नहीं होता । सुखपूर्वक 
सोने की प्रतीति जो जागने पर होती है, वह उस दशा में किसी प्रकार की प्रति- 
कूल वेदना के अभाव की द्योतक है। आराचार्यों ने इसीकारण सुपुप्ति दशा को 
अज्ञानमूलक तामस दशा माना है । 

अन्य व्याख्याकार' का कहना है--स्वप्न में जो अवुभवसदृश प्रतीति होती 
रहती है, उससे जो संस्कार आत्मा में बनते हैं, उनके द्वारा उसी स्वप्न के अनुक्रम 
(सिलसिले) में जो स्मृतियां आगे उभरती हैं, वे 'स्वप्तान्तिक' पद से कहीगई 
हैं । इसप्रकार 'स्वप्नान्तिक ज्ञान स्मृति है। इसमें इतना विशेष है, कि स्वप्न में 
स्मृतिज्ञान पहले (अर्थात्‌ जागृत अवस्था के ) अनुभव से जनित संस्कारों के द्वारा 
उत्पन्न होता है, और स्वप्नान्तिक स्मृतिज्ञान स्वप्नकाल में उत्पन्त अनुभव से 
जनित संस्कारों से होता है। शंकर भिश्र ने अपनी व्याख्या में किचित्‌' कहकर 
एक विचार यह दिया है--स्वप्त' के मध्य में प्रमाभूत जो ज्ञान होता है, वह 
'स्वप्नान्तिक' है । 

ये विचार विवेचनीय हैं | वैशेषिक एवं न्‍्यायकी परम्परा में स्वप्न को द्ढ़ता 
के साथ स्मृतिरूप ज्ञान मानाजाता है। अनुभवज्ञान होने का स्वरूप स्मति से 
सर्वथा भिन्‍न वर्णन कियागया है । तब-सस्वप्त में अनुभव होता है-इस कथन 
का आधार क्या हुआ ? यह तो-स्वप्न को स्मृति मानते हुए वहां अनुभवात्मक 
ज्ञान का स्वीकार करना-वदतोव्याघात है। एक ओर उसे स्मृति बतला रहे हैं, 
साथ ही उसे अनुभव कहरहे हैं । वस्तुत: स्वप्नज्ञान को स्मृति मानते हुए आचार्यों 
१. द्रष्टव्य--इस सूत्र पर शंकर सिश्र का व्याख्यान 'उपस्कार' तथा जय- 

नारायण भट्टाचार्य का व्याख्यान 'विवृत्ति!'। 
२. स्वप्तमथ्ये प्रमाभूतं यज्ज्ञानं तत्स्वप्तान्तिकमिति केचित्‌ ।! प्रस्तुत सूत्र पर 

शंकरोपस्कार । 
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ने यह स्वीकार किया है, कि स्वप्नज्ञान में स्मृत्यंश पूर्णरूप से मुषित रहता है, 
अभिव्यक्ति में नहीं आता । इस कारण वहां ज्ञान श्रचुभव के समान होता प्रतीत 
होता है। आचार्य! प्रशस्तपाद ने स्वप्नज्ञान का विवरण देते हुए अनुभवनं 
मानसम्‌' कहा है । यहां 'अनुभवनम्‌' पद का प्रयोग उक्त भावना के अनुसार 
संभव है । इसी कारण प्रथम सन्दर्भ के प्रारम्भ में उपस्कार की पंक्ति का अर्थ 
करते हुए 'अनुभव' पद का तात्पयं॑ अनुभव सदृझ्ञ प्रतीति' लिखा है। 

सस्वप्नान्तिक' का भाव समभने के लिये यह व्याख्या कुछ सहयोग नहीं 
देती । आचार्य प्रशस्तपाद ने स्वप्तान्तिक के विषय में लिखा है--जब इन्द्रिय- 
समूह अपने कार्य से विरत होजाता हैं, उस दशा में भी अतीत ज्ञान के प्रबन्ध 
(अनुक्रम-सन्‍्तान-सिललिले ) का पुनः बाद में दर्शन होने से वह स्मृति ही है । 
इस लेख में ऐसा भाव कहीं प्रतीत नहीं होता, कि वह अतीतज्ञान स्वप्तदशा में 
हुआ ही होना चाहिये । आचार्य के इस स्वप्तात्तिकपदविवरण का स्वप्नज्ञान के 
विवरण से कोई भेद प्रतीत नहीं होता । 

स्वप्नान्तिक ज्ञान को प्रमारूप कहना तो स्पष्ट शास्त्रविरुद्ध है। स्वप्न की 
गणना अयथार्थज्ञान (अविद्या) में कीगई है। 'प्रमा' पद से यथार्थशान का बोध 
होता है । 'स्वप्नान्तिक' स्वप्न की एक अवस्थाविशेष है । तब स्वप्नान्तिक ज्ञान 
को प्रमा कहना संगत न होगा । 

'स्वप्तान्तिक' स्वप्न की कौन-सी दशा है, विचारणीय है। हमारा विचार 
है, स्वप्न के अन्तर्गत जो स्वप्न होता है, वह स्वप्नान्तिक है। अनेकबार यह 
देखाजाता है--स्वप्न का एक लम्बा सिलसिला चल रहा है, उसीमें व्यक्ति 
को यह प्रतीत होता है, कि वह सोकर उठा है, श्लौर उसने अमृ्‌क स्वप्न देखा । 
वह अपने साथियों को वह स्वप्न सुनाता है, और समभता है, कि मैं अरब जाग 
गया हूं । पर वस्तुतः वह एक लम्बे स्वप्त का सिलसिला चल रहा होता है। कई 
वार व्यक्ति एक ही स्वप्न के अनुक्रम में अपने आपको अनेकबार सोता और 
जागता प्रतीत करता है । उस समय सोती हुई दशा के स्वप्न को स्वप्न में सुनाता 
है । इसप्रकार जब एक स्वप्न के अन्तगंत स्वप्न देखाजाता है, वह 'स्वप्नान्तिक' 
समभना चाहिये। 


१. उपरतेन्द्रियग्रामस्थ प्रलीनमनस्कस्येन्द्रियद्वारेणव यदनु भवन मानसं तत्‌ 
स्वप्नज्ञानम्‌।' 

२. 'स्वप्तान्तिक यद्यप्युपरतेन्द्रियग्रामस्थ भवति, तथाप्यतीतस्य ज्ञानप्रबन्धस्थ 
प्रत्यवेक्षणात्‌ स्मृतिरेव * 
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इसमें यह आ्रावश्यक नहीं, कि स्वप्नगत ज्ञान से होनेवाले संस्कार ही इसके 
कारण हों । वस्तुतः यह जागृत अवस्था के अनुभवों का स्मरण होता है। आये 
दिन व्यक्ति अपने स्वप्नों को जागृत अवस्था में साथियों को सुनाता देखाजाता 
है । जागृत का यह अनुभव कभी स्वप्न में उभर आता है। स्वप्न में व्यक्ति अपने 
आपको सोता और जागता प्रतीत करता है; और उस समय के स्वप्न को स्वप्न 
में सुनाता है। यह पूर्णरूप से जागृत अवस्था के श्रनुभव का स्वप्न में स्मरण है । 
यही 'स्वप्नान्तिक' का स्वरूप है ।।८॥ 

कभी ऐसा होता है, जिसका साक्षात्‌ अनुभव नहीं किया, वह स्वप्न में 
दिखाई देजाता है। इस बिषय में सूत्रकार ने बताया-- 

धर्माच्च ॥६॥ (३५०) 

[धर्मात्‌] बर्मं से [च] और (अधर्म से) । 

कभी कोई स्वप्न शुभ के और कोई अशुभ के सूचक होते हैं । व्यक्ति ने उन 
शुभ-अशुभ की सूचनाओं का जागृत में कभी अनुभव नहीं किया होता । फिर भी 
स्वप्न में उनकी प्रतीति होजाती है। सूत्रकार ने बताया--ऐसी स्वप्नगत प्रती- 
तियों में धर्म और अ्रधर्म निमित्त रहता है। शुभाशुभ सूचक अनेक बातों का 
उल्लेख मध्यकालिक आचार्यों ने अनेकत्र किया है'। उनमें से शुभसूचक कुछ 
चिह्न हैं-अ्पने आपको हाथी या घोड़ पर सवार देखना, पर्वत पर चढ़ना, छत्र 
लगाये देखना, खीरखाना, राजा अ्रथवा राज-पुरुष का दर्शन करना आदि। 
अशुभ के सूचक हैं-स्वप्न में तेल मालिश करना, अ्रन्धेरे कुए में गिरना, ऊंट, 
गधा अथवा भैंसे पर सवारी करना, कीचड़ में फंसना, अपना विवाह देखना 
श्रादि। 

जो व्यक्ति जागृत अवस्था में कभी हाथी आदि पर नहीं चढ़ा, फिर भी 
स्वप्न में अपने आपको हाथी आदि पर सवार देखता है; इसको स्मृतिरूप समभने 
का आ्राधार यह है, कि उसने अन्य व्यक्तियों को हाथी पर सवार देखा है, उसकी 
भी सवार होने की भावना होती रही है । धमंविशेष का उद्रे क होने पर उसी 
भावनावश स्वप्न में वसा प्रतीत होजाता है'। इसीरूप में इसे स्मृति समझना 


१. “श्रारोहणं गोवृषकुञ्जराणां प्रासादशलाग्रवनस्पतानाम्‌ । 


आरुह्य नौकां प्रतिगृह्य वीणां भुकत्वा रुदित्वा श्र्‌वमर्थलाभ: | 
कृष्णाम्बरधरा नारी क्ृष्णगन्धानुलेपना । 
उपगूहति य॑ स्वप्ने तस्य मृत्यु संशयः ॥ 
२. मेरे जीवन में ऐसी घटना दो बार हुई। छात्रावस्था में एकबार मैंने अ्पने- 
श्रापको हाथी पर सवार हुए जःता देखा। तब तक मैं कभी हाथी पर जागृत 
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चाहिये। 

विविध प्रकार के स्वप्न होने में शास्त्रकारों ने अन्य अनेक निमित्त बताये 
हैं । स्वप्न के सभी प्रकार के निमित्तों का तीन में समावेश होजाता है--(१) 
संस्कारपाटव, (२) घातुदोप, (३) अदृष्ट । 

१. किसी विपय के संस्कार का तीब्र होना, काम अथवा क्रोघ आदि से 
प्रभिभूत व्यक्ति उसीका चिन्तन करता हुआ जब सोजाता है; वही भावना 
शयनकाल में उभर कर स्वप्न के रूप में प्रतीत होती हैं । 

२. शरीर में घातु तीन प्रकार के हैं--बात, पित्त, कफ (इलेष्मा) | वात 
के प्रधान अथवा विक्ृत होने पर स्वप्न में व्यक्ति अपने-आरपको आकाश में उड़ता 
देखता है । भय आदि तथा अन्य प्रकार की बाधा आने पर अपनी रक्षा की 
भावना से वह आकाझओ में उड़कर भय व बाधा आदि से अपने आ्रापको दूर हुआ 
समभता है | इसीप्रकार पृथ्वी पर अपने आपको विचरण करता देखता है । 

वित्त के प्रवल होने अथवा विकृृत होने पर व्यक्ति स्वप्न में जगह-जगह पर 
आग जलती देखता है। कभी सुनहरे पहाड़ व चमकती विजलियों को देखता है। 
आग को छूलेने पर अथवा हाथ आदि कोई अंग आग के अन्दर देदेने पर भी वह 
प्रकट करता है, देखो-मैं जला नहीं | यह कंसा चमत्कार है। 

शरीर में इलेप्म धातु के प्रबल होने अथवा विक्ृत होने पर व्यक्ति स्वप्न में 
नदी-नद प्रवाह, समुद्र तथा विशाल विस्तृत जलराशि, हरे-भरे पहाड़, फसलों से 
भरे खेत आदि देखता है। 

३--प्रदृष्टनिमित्तक स्वप्नों का धर्म-अधर्म से होने वाले शुभाशुभसूचक 
स्वप्न के रूप में उल्लेख कर दिया गया है । शास्त्रीय परिभाषा में 'ग्रदृष्ट' पद 
धर्म-अधर्म का बोधक है। शुभसूचक स्वप्न धर्म-निमित्तक तथा झशुभसूचक 
अधर्म निमित्तक हुआ करते हैं। सब प्रकार के स्वप्नों में आत्म-मनःसंयोग और 
संस्कार अवश्य कारण रहते हैं । 

प्राय: यह समभाजाता है, कि स्वप्नज्ञान से बाह्य र्द्रिय प्रभावित नहीं 
होतीं, अथवा शयनकाल में बाह्य रिद्रयग्राह्म ज्ञान से स्वप्त कभी प्रभावित नहीं 
होता । पर इन दोनों का विपर्यास स्वप्न की स्थिति में देखाजाता है । स्वप्न 


दक्शा में सवार नहीं हुआ था। उसी दिन मेरी न्यायतीर्थ परीक्षा का परिणाम 
पाया था, मैं विश्वविद्यालय में सर्वप्रथम उत्तीर्ण हुआ | इसीप्रकार दुबारा 
एक ग्रन्थ पर राजकीय पुरस्कार मिलने से पूर्व ऐसा स्वप्न हुआ था। पर 
तब तक जागृत में हाथी की सवारी श्रनेक बार कर चुका था। 


इ्ण्८ वेशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


ज्ञान का वाद्य रिद्रिय पर प्रभाव के उदाहरणररूप में 'स्वप्तदोष' नामक रोग का 
नाम लिया जासकता है । अ्रनेक वार सोता हुआ॥्ना व्यक्ति बड़बड़ाता व चीखता है। 
कभी व्यक्ति हाथ व पैर आदि को पटक कर मारता है । इसप्रकार के अन्य अनेक 
उदाहरण-स्वप्नज्ञान से बाह्य न्द्रियों के प्रभावित होने के-देखे जाते हैं । 
एक व्यक्ति सोया हुआ है । उसके थोड़ी दूरी पर संगीत का कार्यक्रम चल 
रहा है। वहां के गाने व बजाये जाने की आवाज सोते हुए व्यक्ति तक बड़े 
आराम से पहुंच रही है। वह ध्वनि उसके कान में पड़ती है । वहां वह एक स्वप्न 
की स्थिति को प्रस्तुत करती है । उस व्यक्ति को प्रतीत होता है, कि वह एक 
संगीत पार्टी (मह॒फ़िल) में विद्यमान है, उसके अनेक मित्र-परिचित मौजूद हैं, 
जो सब एकत्रित संगीत का आनन्द ले रहे हैं। यह स्थिति तात्कालिक बाह्य 
घटनाओं का इन्द्रियों पर प्रभाव और उससे घटित स्वप्न का निश्चय कराती है। 
यह श्रोत्रेन्द्रिय का उदाहरण हुआ । एक त्वगिन्द्रिय का उदाहरण लीजिये। 
सोते व्यक्ति के ऊपर से ओढ़ा हुआ कपड़ा उतर गया है | धीरे-धीरे उसे ठण्ड 
लगने लगी है, पर ऐसी ठण्ढ नहीं है, जो उसकी नींद को तोड़ दे, समभिये ठण्ड 
मीठी है । उस मधुर ठण्ढ का भ्रनु भव करते हुए व्यक्ति को स्वप्न होता है-वह 
कहीं चला जा रहा है, धीरे-धीरे बूंदें पड़ने लगती हैं, उसे प्रतीत होता है, वह्‌ 
पानी से भीग रहा है । उसीके अनुसार कभी नहाने का स्वप्न बन जाता है, कभी 
नदी में तैरने का । 
कभी-कभी भविष्यत्‌ में होने वाली घटना स्वप्न में पहले दिखाई देजाती है। 
ऐसी एक घटना इन्हीं दिनों मेरे साथ बीती है ।' जीवन में अनेक बार ऐसी घटना 
ग्राचुकी हैं । ऐसे स्वप्नों में अदृष्ट को निमित्त माना जासकता है। इसी आधार 
१. दिनांक ५ मार्च, सन्‌ ७१ को एक लिफ़ाफा अ्रपने सम्बन्धी ले० कनेल 
केशरीसिह को इम्फाल [मणिपुर राज्य की राजधानी ]के पते पर रजिस्ट्री 
किया। श्राशा थी, उसके उत्तर में दि० १७/१८ मार्च तक उनका कुशल 
समाचार मिलेगा । परन्तु कोई उत्तर उधर से २० मार्च तक भी नहीं मिला। 
दि० २० सार्च शनिवार की रात में लगभग तीन-चार बजे के बीच स्वप्न 
के सिलसिले में श्राया, कि पोस्टमेन ने वह लिफ़ाफा लाकर मरें हाथ में 
दिया, कहा-यह श्रापका रजिस्ट्री पत्र वापस आगया है, इस स्लिप पर 
दस्तखत कर दें। हस्ताक्षर कर स्लिप वापस कर दी। स्वप्न में जो पारि- 
वारिक जन दिखाई दे रहे थे, उन्हें वह रजिस्ट्री-पत्र दिखाया, और वापस 
आजाने का जिक्र किया । उसकी साधारण चिता में करवट बदलते उठने 


आक्लिक ] नवसो5ध्याय: ३०६ 


पर श्रीहष ने कहा है-न देखे हुए श्र्थ को भी अदृष्ट के प्रताप से स्वप्न किसी भी 
व्यक्ति को दिखा देता है ।' इसप्रकार स्पष्ट होता है, कि अनेक वार स्वप्न 
विशेषों में घर्ं-अधर्म कारण होते हैं ॥॥६॥। 

वेशेषिक शास्त्र में स्वप्न को अविद्या के अन्तर्गत माना है। इसी प्रसंग से 
स्वप्त का विवेचन करने के अनन्तर सूत्रकार ने अविद्या के कारण बताये-- 

इन्द्रियदोषात्‌ संस्कारदोषाच्चाविधा ॥१०॥ (३५१) 

[इन्द्रियदोषात्‌ ] इन्द्रियों के दोष से [संस्कारदोषात्‌ ] संस्कारों के दोष से 
[च] तथा [अविद्या] ग्रविद्या उत्पन्न होती है । 

वैशेषिक शास्त्र में 'अविद्या' के अन्तर्गत संशय, स्वप्न, अनध्यवसाय, विपयंय 
चारों की गणना कीजाती है। परल्तु प्रकरण का विचार करते हुए यहां 'अविद्या' 
पद केवल विपयंय का बोध कराता है। विपर्यय अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान इन्द्रियदोष से 
तथा संस्कारदोप से हुआ करता है। इन्द्रियदोष है-वात, पित्त आदि शारीर 
घातुओं के विक्वत होने से इन्द्रियों के द्वारा विषयग्रहण करने की क्षमता में 
दुवंलता आजाना प्रत्येक इन्द्रिय में विभिन्‍न कारणों से दुर्बलता आजाने पर विविध 


का समय होगया। आ्रावइ्यक कार्यों से निबट कर जब सब पारिवारिक 
जन उपाहार के लिये बैठे, तब उस स्वप्त का मैंने जिक्र किय्रा । सबने चिन्ता 
का भावनः व्यक्त की, और बात आ्राई-गई होगई। उस दिन [२१॥३।७१ ] 
रविवार थ(। मैं श्राशान्वित रहा, संभवत: इस सप्ताह कोई सूचना उधर 
से आ्राये । सप्ताह बीतने पर अन्य पत्र लिखने का संकल्प किया । पर श्राज 
ता० २५।३।७१, गुरुवार को दोपहर पोस्टर्मन ने आवाज दी, श्र वही 
रजिस्ट्री लिफाफा मेरे हाथ में देकर कहा, श्रापकी यह रजिस्ट्री वापस आरा 
गई है; इस स्लिप पर दस्तख़त कर दें । उस समय मेरे और पारिवारिक 
जनों के श्राइचयय का ठिकाना न था। समभता हूं, उस दिन ता० २०।३।७१, 
शनिवार को यह पत्र इम्फाल के पोस्ट आफ़िस से वापस किया गया। 
उसी रात धुभको उक्त स्वप्न हुआ। वह लिफ्राफा अभ्रब मेरे पास 
सुरक्षित है। 
उसी दिन प्रात: अपने कायंकाल के भ्रवसर पर प्रस्तुत सूत्र की व्याख्या 

लिखी गई थी। प्रसंग अ्रनुकूल देखकर टिप्पणी में उक्त घटना का यह 
उल्लेख कर दिया है। 

१. नैषध [१३६] में श्रोहषं की उक्ति है--अ्रदृष्टमप्यर्थभदृष्टवेभवात्‌ करोति 
सुप्तिजंनदर्शनातिथिम्‌ ।' 


३१० वंशेषिकदर्शनम्‌ [ द्वितीय 


रोग उत्पन्न हो जाते हैं, यही इन्द्रियदोष हैं । ऐसा होने पर विषय का उपयुक्त ग्रहण 
न होने से उसका अन्यथा-कुछ का कुछ--ज्ञान होजाता है; यही मिथ्याज्ञान व 
विपरयंयज्ञान है। अनुमान में भी इन्द्रियदोष से मिथ्या-अनुमान होजाता है | घूल 
आदि को इन्द्रिययोष से घुआं समझ लिया जाय, तो उससे अग्नि का अनुमान 
मिथ्या होगा । इन्द्रिययोप आदि से 'प्रत्यभिज्ञान' भी कभी मिथ्या होजाता है । 
इसमें संस्कारादि दोष भी कारण संभव है । जैसे स्वप्न के मिथ्या होने में निद्रा 
दोष कारण रहता है; ऐसे अनेकत्र वस्तु का दूर होना; व्यवहित होना श्रादि 
भी विपयंयज्ञान में कारण हो जाते हैं । 

संस्कारदोष से मिथ्याज्ञान उस अवस्था में होता है, जब अनुभव म्रान्त हुआ 
हो, और उससे श्रान्त संस्कार होजाय । उससे जो स्मृति आदि ज्ञान होगा, वह 
मिथ्या होगा ॥१०॥ 

सूत्रकार ने अविद्या का स्वरूप बताया-- 

तद्‌ दुष्ट'ज्ञानम्‌ ॥११॥ (३५२) 

[तत्‌] वह (अविद्या), [ दुष्टज्ञानम्‌ ] दोषपूर्ण ज्ञान है । 

सूत्र में 'तत्‌' पद गतसूत्र में पठित 'अविद्या' का परामर्श करता है। ग्रविद्या' 
पद स्त्रीलिग और तत्‌” नपुंसक पद है। व्याख्याकारों ने इस असामज्जस्य का 
सामाधान-'तत्‌' पदको सर्वंनाम समानार्थक मानते हुए अव्यय कहकर--किया 
है | अव्यय पद अनियतलिंग होने से 'तत्‌” नपुंसक पद से स्त्रीलिंग अविद्या' के 
परामर्श में कोई असामज्जस्य नहीं है। विधेय पद (ज्ञान) की भावना से भी 'तत्‌! 
के नपुंसक प्रयोग का समाधान संभव है। गतसूत्र में जो 'अविद्या' कही गई है, 
वह दुष्ट ज्ञान है। । या अविद्या प्रागुक्ता, दुष्टज्ञानं तत्‌'। ऐसे प्रयोग में कोई 
आपत्ति नहीं दिखाई देती । सूत्र का तात्पर्य हुआ--जो वस्तु जैसी नहीं है, उसका 
चैसा दीखना अविद्या है-अ्र्तास्मिस्तदिति ज्ञानम्‌-श्रविद्या' ॥ ११॥ 

प्रसंगवश विद्या का स्वरूप सूत्रकार ने बताया-- 

श्रदुष्टं विद्या ॥ १२॥। (३५३) 

[श्रदुष्टम्‌ ] दोषपूर्ण नहीं है (जो ज्ञान, वह) [विद्या] विद्या है, (प्रमा 
श्रथवा यथार्थज्ञान है) । 

पूव॑सूत्र से ज्ञान! पद की अनुवृत्ति यहां है। जो ज्ञान दोषरहित है, वह 
विद्या है। इसीको 'प्रमा' नाम से कहाजाता है । अ्रविद्या से विपरीत होने के 
कारण विद्या का स्वरूप होगा--जो जैसा पदार्थ है, उसको वसा ही जानना । 


१. तद्‌ दुष्ट ज्ञानम्‌' चन्द्रा० । 


आ्रान्हिक ] नवसोष्ष्याय : ३११ 


तस्मिंस्तदिति बुद्धि: विद्या, सैव 'प्रमा' इत्युच्यते' ॥१२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, योगी के ज्ञान को अविद्या क्‍यों नहीं कहाजाता ? 
क्योंकि वहां भी दूरत्व एवं व्यवधान आदि दोष रहते हैं, तथा वस्तु के न रहने 
पर भी उसका [-्श्नतीत-श्रनागतकालिक | ज्ञान योगी को होजाना बतायाजाता 
है। सूत्रकार ने वताया-- 

श्रार्प सिद्धदशनं च धर्मेम्य: ॥१३॥ (३५४) 

[ग्रारपम्‌ ] आप (ज्ञान), [सिद्धदर्शनम्‌ ] सिद्ध व्यक्तियों को हुआ (ज्ञान), 
[च] तथा [धर्मेम्यः] धर्मों (के उद्रे क) से होता है । 

लिझ्ठ श्रादि की अपेक्षा के बिना अतीत अ्नागत वर्तमान अर्थों में--धर्म 
आदि अतीन्द्रिय ग्र्थों में तथा ऐसे अ्रर्थों के विपय में जो प्रायः ग्रन्थों में उल्लिखित 
नहीं मिलते--साक्षात्कृतबर्मा ऋषियों को जो प्रतिभामूलक ज्ञान उत्पन्न होता 
है, वह आ्रापं' ज्ञान है। ऐसा आपंज्ञान अ्रथवा प्रातिभज्ञान कभी साधारण 
लौकिक व्यक्तियों को होजाता है। जैसे-घर में कोई कन्या अचानक कहती 
है--कल मेरा भाई आने वाला है, मेरा हृदय कह रहा है' । ऐसा ज्ञान स्वभावत 
पवित्नात्मा व्यक्तियों को कभी होजाता है 

जिन व्यक्तियों ने किसी दिशा में विधेप सिद्धि प्राप्त करली है, उनको भी 
उन विपयों में ऐसा ज्ञान होजाता है, जो साधारण व्यक्ति के लिये संभव नहीं 
होता । सिद्धि प्राप्त होजाने का तात्पर्य है--उस विषय की मूलभूत श्रवस्थाश्रों 
तक यथार्थ जानकारी प्राप्त होजाना । यह किसी एक विषय में विशेष जानकारी 
की स्थिति है। साक्षात्कृतधर्मा ऋषियों को जो ज्ञान होता है, उसकी प्रवृत्ति 
विभिन्‍न विषयों में संभव है । उनके लिये विशेष ज्ञान का कोई एक विषय सीमित 
नहीं रहता । यही श्राप और सिद्धदर्शन में थोड़ा अन्तर है। इन सब प्रकार के 
विशेष ज्ञानों में धर्मोद्र क निमित्त रहता है । कारण यह है, इसप्रकार की स्थिति 
प्राप्त करने में व्यक्ति के लिये धर्म का महत्त्वपूर्ण स्थान है। अन्यथा साधारण 
जीवन के समान प्रत्येक व्यक्ति को यह अवस्था प्राप्त होजाया करे । 

यदि गम्भी रतापू्वंक बिचार कर देखाजाय, तो इसप्रकार के ज्ञान की वही 
स्थिति होती है, जो स्थिति योगज घमं द्वारा योगी को होने वाले ज्ञान की है । 
योगी गझ्रतीत,अ्नागत, वर्त्तमान-व्यवहित विप्रकृष्ट आदि विषयों का साक्षात्कार 
करता है; यह एक प्रकार का प्रत्यक्ष है। ऐसा ज्ञान आर्प अथवा सिद्धदर्शन 
संभव है। इनको अतिरिक्त ग्रथवा विभिन्‍न प्रकार का ज्ञान मानना किसी प्रबल 


१. कन्या कथयति--5वो में भ्राता श्रागन्ता, हृदयं में कपयतीति । 


३१२ वेशेषिकदर्शन म्‌ [द्वितीय 


प्रमाण पर ग्राधारित नहीं है । लौकिक प्रातिभ ज्ञान में साधन की दृष्टि से थोड़ा 
अन्तर कहा जासकता है ? क्योंकि यहां विषय की मूलभूत अवस्थाओं तक किसी 
प्रकार की विशेष जानकारी-अथवा साधनविशेष की सिद्धि-का प्रइन नहीं 
रहता । इतना अवश्य है, कि सभी प्रकार के ज्ञानों में धर्मविशेष निमित्त 
रहता है ॥१३॥ 
इति श्रीवंशेषिकदर्शन विद्यो दय भाष्ये 
नवमाध्यायस्य द्वितीयाह्विकम्‌ । 


सम्पूर्णो नवमो5्ध्याय:' । 


१. चद्धानन्दीय व्याख्या में इस श्रध्याय का प्राह्लिक-विभागनिर्देश नहीं है। 
प्रन्‍्त में केवल ॥।इति नवमोष्ध्यायः ॥।” निदिष्ट है । 


अ्रथ दशसाध्याये प्रथमाह्धिक्म्‌ । 


आत्मा के विशेषगुण ज्ञान का विवेचन करने के अनन्तर सूत्रकार ने अन्य 
गुण सुख-दुःख के विषय में बताया-- 
'इष्टानिष्टकारणविशेषाद्‌ विरोधाच्च मिथ: सुख- 
दुःखयोरभ्थान्तरभावः ॥ १॥ (३५५) 


[इष्टानिष्टकारणविशेषात्‌ ] इष्ट, अनिष्ट कारणविशेष से [विरोधात्‌ ] 
विरोध से [च] और [मिथः ] परस्पर [सुखदुखयो: | सुख और दुःख का [गर्था- 
न्तरभाव: | भेद है। 

संसार के अन्दर न केवल साधारण जनता, अपितु विशिष्ट व्यक्तियों के 
व्यवहार में भी यह देखा जाता है, कि लोग दुःखों में सुख का अभिमान करलेते 
हैं । जो कार्य दुःखजनक और दुःखस्वरूप हैं, उनको सुख समभ लिया जाता है । 
चोरी, जारी, मद्यपान, परपीड़न आदि ऐसे ही कार्य हैं। इससे कोई यह न 
समभ ले, कि दुःख का दूसरा नाम सुख है; सूत्रकार ने बताया--सुख और दु:ख 
सर्वंथा परस्पर भिन्‍न गुण हैं। कारण यह है, इन गुणों का आपस में विरोध है । 
जब सुख है, तो दुःख नहीं रहता, और दुःखावस्था में सुख नहीं। अनुक्‌लवेदनीय 
सुख तथा प्रतिकूलवेदनीय दुःख होता है। इसप्रकार इन दोनों का परस्पर 
विरोध होने से ये अ्रभिन्‍न नहीं हैं । 

इनके परस्पर भिन्‍न होने में एक और कारण यह है--सुख इष्ट कारणों से 
उत्पन्न होता है; दुःख अनिष्ट कारणों से । सुगन्धित माला, चन्दन, वनिता 
आदि इष्ट हैं, ये सुखजनक होते हैं । विप, सर्प, कण्टक, दुर्गन्‍्ध आदि अनिष्ट हैं, 
ये दुःख के जनक हैं । इसप्रकार कारणभेद से इनका परस्पर भेद मानना युक्त 
है। यह भेद इतना दृढ़ है, कि इनमें से एक का नाश होने पर दूसरा अस्तित्व 
में आता है । तब इनके एकत्व की कल्पना भी संभव नहीं । यदि शास्त्र में अन्यत्र 
कहीं इनके अभेद का कल्पनामूलक कथन होगया है, तो वह केवल वेराग्य की 
भावना से है। वेषयिक सुखों में आत्मा न फंसा रहे, जो आपातमात्र हैं, केवल 


१. इस सूत्र से पहले अतिरिक्त सूत्र है--भ्रात्मसमवायः सुखदुःखयो: पऊ्च- 
भ्योर्ष्थान्त रत्वे हेतुस्तदाश्रयिभ्यज्च गुणेभ्यः चन्द्रा ० । 


रेश्४ वेशधिकदशंनम्‌ [प्रथम 


क्षणस्थायी । वैषयिक सुखों के प्रति वेराग्य की भावना जगाने के लिये ऐसे सुखों 
को दुःख कहागया है, जिससे व्यक्ति अध्यात्म की ओर प्रवृत्ति में सजग सतर्क हो- 
सके ॥१॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है, सुख-दुःख परस्पर भिन्‍न रहें, पर इनको ज्ञानरूप 
अर्थात्‌ ज्ञान से अभिन्‍न मान लेना चाहिये; क्योंकि अनुकूल ज्ञान का नाम सुख 
और प्रतिकूल ज्ञान का नाम दुःख कहा जाता है। सूत्रकार ने समाधान 
किया-- 
संशयनिर्णयान्तराभावशच' ज्ञानान्तरत्वे हेतु:॥॥२॥। (३५६) 
[संशयनिर्णयान्तराभावः ] संणशय और निर्णय इन दोनों के अन्तर्गत न आना 
[व] और भी [ज्ञानान्तरत्वे | ज्ञान से भिन्‍न होने में (सुख-दुःख के ) [हेतुः| 
हेतु है । 
सुख और दुःख ज्ञान से भिन्‍न हैं, इसमें यह एक ओर हेतु है, कि ये दोनों न 
संशय के अन्तर्गत आते हैं, न निर्णय के । ज्ञान दो प्रकार से अभिव्यक्त होता है- 
संशय और निर्णय । कोई ज्ञान या तो संशयरूप होगा, या निर्णयरूप । सुख अथवा 
दुःख न संशय के रूप में आता है, न निर्णय के । संशय द्विकोटिक ज्ञान होता है-यह 
ऐसा है, या वैसा ? सुख-दुःख का स्वरूप ऐसा नहीं होता । निर्णय का रूप होता 
है-यह ऐसा न होकर वैसा ही है। सुख अथवा दुःख इस रूप में भी कभी नहीं 
भासता, श्रतः सुख-दुःख का ज्ञानरूप होना संभव नहीं । 
सूत्रपठित च” पद से अन्य हेतु “उपलब्धि! का संक्रेत किया | सुख, दुःख, 
ज्ञान इनकी उपलब्धि भिन्‍न प्रकार से होती है । मैं सुस्बी हुं, मैं दुःखी हूं, मैं ज्ञानी 
हूं अथवा जानता हूं । सुख-दुःखी हूं प्रतीति में ज्ञान नहीं भासता। “जानता हूं! 
इस प्रतीति में सुख-दुःख नहीं भासते । अतः सु ख-दुःख को ज्ञानरूप नहीं माना 
जासकता । 
यह कहना युक्त नहीं, कि अनुकूलज्ञान का नाम सुख और प्रतिकूलज्ञान का 
नाम दुःख है, तथा इस विवरण के अनुसार सुख-दुःख को ज्ञान मानाजाय । वस्तुतः 
अनुकूलज्ञान के विषय का नाम सुख और प्रतिकूलज्ञान के विषय का नाम दुःख 
होता है। सुख-दुःख अनुकूल-प्रतिकूलज्ञान नहीं प्रत्युत उस ज्ञान के विषय होते 
हैं । जो इष्ट है, उस विपय का ज्ञान अनुकूल, श्र जो अ्रनिष्ट है, उस विषय का 
ज्ञान प्रतिकूल है । वे विषय सुख-दुःख हैं, ज्ञान नहीं ॥॥२॥। 


१. 'संशयनिर्णययोरर्थान्तरभावदच ज्ञानान्तरत्वे हेतु: चन्‍्द्रा० । 


झआन्हिक ] दशमोष्ष्याय : ३१५ 


इसी भावना को सूत्रकार ने प्रकारान्तर से बताया-- 
तयोनिष्पत्ति: प्रत्यक्ष लेद्धिकाभ्याम्‌' ॥३॥| (३५७) 

[तयोः] उन दोनों की [निष्पत्ति:] सिद्धि [ प्रत्यक्षलेज्िकाम्याम्‌] प्रत्यक्ष 
ओर अनुमान से होती है। 

ज्ञान के दो प्रकार संशय और निर्णय की सिद्धि प्रत्यक्ष एवं अनुमान से होती 
है । परन्तु सुख-दुख की सिद्धि-ज्ञान का जो विषय है, उसके-उपयोग-अनुपयोग 
से हीती है। प्रत्यक्ष और अनुमान से जब किसी विषय का ज्ञान होता है, वह 
ज्ञान स्वयं सुख-दुःख नहीं है, यह तथ्य तो सूत्रकार ने पांचवें सूत्र में बताया है। 
यहां इतना बोध्य है, कि उस ज्ञान के विषय का उपयोग-अनुपयोग सुख-दुःख का 
स्वरूप है। उपयोग यदि अनुकूल है, तो सुख; प्रतिकूल है, तो वह दुःख होगा । 
स्रग आदि का उपयोग सुख और विष आदि का दुःख है। इसीप्रकार अनुपयोग 
को सुख-दुःख रूप समभना चाहिये । स्नरगू आदि का अनुपयोग दुःख है, तथा विष 
आदि का अनुपयोग सुख है । 

गत सूत्र में ज्ञान और विषय का भेद बताना लक्ष्य है। इसीके अनुसार उस 
की व्याख्या में ज्ञान से भिन्‍न विषय को सुख-दुःख कहा है। प्रस्तुत सूत्र में साधन 
का भेद बताना लक्ष्य है। संशय-निर्णयरूप ज्ञान का साधन प्रत्यक्ष व अनुमान हैं 
झौर सुख-दुःख का साधन विषय है। विषय का उपयोग सुख-दुःखरूप होने से 
विषय को उसका साधन मानना बाधारहित है। इसप्रकार ज्ञान से सुख-दुःख 
का भेद प्रमाणित होता है । 

विवृतिकार जयनारायण भट्टाचाय॑ के विचार से प्रस्तुत सूत्र में सुख-दुःख का 
निविकल्पक ज्ञान से भेद बतायागया है। सूत्र का 'तयो:' सर्वताम सुख-दुःख का 
परामर्श करता है। सुख-दुःख की सिद्धि प्रत्यक्ष व अनुमान से होती है। अपने 
आत्मा में सुख-दुःख प्रत्यक्ष सिद्ध हैं। पर-आ्रात्मा में मुखादि की प्रसन्‍तता और 
दीनता आदि के द्वारा पहचानेजाते हैं। परन्तु निविकल्पक ज्ञान न प्रत्यक्ष से 
जानाजाता, न अनुमान से । अतः सुख-दुःख, निविकल्पक ज्ञान से भिन्‍न मानेजाने 
चाहियें ॥ ३॥। 
लैज्िक ज्ञान से सुख-दुःख का भेद बतलाने के लिये सूत्रकार ने अन्य हेतु 


१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में इस पद के श्रागे 'ज्ञानाभ्यां व्यास्याता' इतना श्रति- 
रिक्त पाठ है। इस सूत्र के श्रागे तीन भ्रतिरिक्त सूत्र प्रस्तुत व्याख्या में 
इसप्रकार हैं--भूतमिति प्रत्यक्ष व्याख्यातम्‌ । भविष्यतीति कार्यान्तरे 
दृष्टत्वात्‌ । तथा भवतीति सापेक्षेभ्यो उनपेक्षेभ्यश्च ।” 


३१९ वंशॉषिकदर्शन म्‌ [ प्रथम 


प्रस्तुत किया-- 
अभूदित्यपि' ॥॥४॥ (३५८) 

[अभूत्‌ ] था, हुआ था [इति ] इसप्रकार [अपि] भी (और भी) । 

लेज्धिक ज्ञान भूतकाल विषयक होजाता है । उसका प्रकार है--अभूत्‌'-था 
अ्मुक पदार्थ ऐसा था । पदार्थ के नष्ट होजाने पर पदार्थ का लौज़्विक ज्ञान होता 
है । शरीर के हाथ, पैर, ग्रीवा आदि अज्भों को अलग-अलग देखकर अवयवसंयोग- 
असमवायिकारण के नाश से शरीर का नाश होजाने पर उस शरीर का लैज़्िक 
ज्ञान होता है। यह नष्ट शरीर का अनुभवात्मक ज्ञान है। सूनत्नगत अपि' पद 
भविष्यत्‌ में होनेवाले ज्ञान का निर्देश करता है। तात्पर्य है, लाज्लिकज्ञान अतीत- 
अनागत विषय का होता है; परन्तु इसप्रकार सुख-दुःख का अनुभव नहीं होता। 
अतीत सुख का स्मरण संभव है, और अ्नागत की आकांक्षा, पर अतीत-अ्रनागत 
रूप विषयज्ञान के समान सुख-दुःखानुभव नहीं होता । श्रतः सुख-दुःख लेज़्िकज्ञान 
से भिन्‍न गुण हैं ।।४॥ 

ज्ञान से सुख-दुःख के भिन्‍न होने में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 

सत्ति च कार्यादर्शनात्‌' ॥५॥ (३५६) 

[सति ] होने पर [च] भी [कार्यादर्शनात्‌ ] कार्य के न देखेजाने से । 

ज्ञान-कारणों के होने पर भी सुख-दुःख कार्य का होना नहीं देखाजाता । 
प्रत्यक्ष सामग्री-इन्द्रियार्थसन्निकर्ष तथा अ्नुमितिसामग्री लिगज्ञान आदि के होने 
पर प्रत्यक्षज्ञान एवं अनुमितिज्ञान होता है । यदि सुख-दुःख उस ज्ञान से अभिन्‍न 
हों, तो इन साधनों से सुख-दुःख के कार्य-मुखप्रसाद, मुखमालिन्य आदि होने 
चाहियें। पर ऐसा नहीं होता । इसके अतिरिक्त उत्तज्ञान होने पर “मैं सुखी 
अथवा दुःखी हुं' ऐसा अनुभव किसी को नहीं होता। इसलिये सुख-दुःख का 
ज्ञानरूप होना किसीप्रकार संभव नहीं ।॥।५॥। 

ज्ञानकारणों से सुख-दुःख के कारण भिन्‍न हैं । यह कारणमेद भी ज्ञान से 
सुख-दुःख का भेदक है; यह सूत्रकार ने बताया-- 

एकार्थसमवायिका रणान्तरेषु दृष्टत्वात्‌र ॥।६।। (३६० ) 

[एकार्थसमवायिकारणान्‍्तरेषु ] एक अर्थ (द्रव्य) में समवायसम्बन्ध से रहने 
१. '्रभूदित्यभूतात्‌” चन्द्रा० । 
२. "कार्यासमवायात्‌' चन्द्रा० । 
३. एकार्थंसमवायिषु कारणान्तरेषु दर्शनात्‌” चन्द्रा ० । श्रप्निम सूत्र का 'एकदेश 

इत्येकस्मिन्‌' श्रंदा इसी सूत्र में पठित्त है। 


शआ्रान्हिक | दशमोछ5्ध्यायः ३१७ 


वाले विशिष्टकारणों के होने पर [दृष्टत्वात्‌ ] देखेजाने से (सुख-दुःख के ) । 

एक अथ॑ं-आत्मा द्रव्य-में सुख-दुःख उत्पन्न होते हैं । उसी आत्मद्रव्य में सुख- 
दुःख को उत्पन्न करने वाले कारणविशेष समवेत रहते हैं | ये कारण हैं सुख के- 
धमं, सुखविषयक राग, सुखकारणों की इच्छा, उन कारणों को जुटाने का यत्न, 
स्रकू-चन्दन आदि का ज्ञान | सुख के ये सब कारण--धर्म, राग, इच्छा, यत्न, 
ज्ञान आदि आत्मा के गुण हैं, आत्मा में समवायसम्बन्ध से रहते हैं। आत्मा में 
ही ये सुख को उत्पन्न करते हैं। इसीप्रकार दुःख के कारण हैं--अश्रधर्म, अ्रहि, 
कण्टक, भ्रादि अनिष्ट का ज्ञान । ये अ्रधमं, अनिष्टज्ञान आदि आत्मग्रुण आत्मा 
में दुख को उत्पन्न करते हैं । इसप्रकार एक द्रव्य में समवायसम्बन्ध से रहनेवाले 
विशिष्ट कारणों की विद्यमानता में उसी द्रव्य में समवेत सुख-दुःख की उत्पत्ति 
देखीजाती है । इसके विपरीत प्रत्यक्ष, लेगिक, स्मृति आदि ज्ञान के कारणों की 
स्थिति ऐसी कभी नहीं होती । ज्ञान के कारण एकार्थंसमवायी हों, ऐसा नहीं है । 
इसके अतिरिक्त यह स्पष्ट है-प्रत्यक्षज्ञान के कारण हैं-इन्द्रिय-अ्र्थसन्निकर्ष, 
लेंगिकज्ञान के कारण-लिंगज्ञान, स्मृति के निमित्त-प्रणिधान आ्रादि । जबकि सुख- 
दुःख के कारण हैं--धर्म-श्रधर्म ग्रादि। इसप्रकार कारणों का भेद, ज्ञान से 
सुख-दुःख के भेद का निरचायक है ॥६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, यदि कारणभेद से ज्ञान, सुख, दुःख आ्रादि का पर- 
स्परभेद है, तो शरीर के सिर, पीठ, उदर आदि अंगों का परस्पर भेद नहीं होना 
चाहिये ; क्योंकि इनके कारण--श्रस्थि, मांस, रुधिर आदि एक हैं | कारण एक 
होने पर इनका भेद क्यों ? सूत्रकार ने बताया-- 

एकदेश इत्येकस्मिन्‌' शिर: पृष्ठमुदरं मर्माणि तह्विशेष- 
स्तद्विशेषेभ्य: ॥७॥ (३६१) 


[एकदेशे | एक देश में--अ्रवयव में [इति] इसप्रकार [एकस्मिन्‌ ]|एक (देह) 
में [शिरः] सिर [पृष्ठम्‌] पीठ [उदरम्‌ ] उदर-पेट [मर्माणि] मर्मस्थल 
न्‍य) [तद्ठिशेष:] उस-उसरूप में विलक्षण (व्यवहार होता है; यह) [तद्वि- 
षेम्य:| उन-उनके कारणविशेष से है । 

एक देह में अनेक अवयव हैं। किसी एक अवयव में 'सिर' इसप्रकार व्यवहार 
होता है। किसी अन्य में 'पीठ” किसी अन्य में 'उदर' तथा किन्‍्हीं अन्य में-'ये 
मर्मस्थल हैं, ऐसा व्यवहार होता है । सूत्र में इति' पद का 'शिर: आदि प्रत्येक 
के साथ सम्बन्ध हैं। यद्यपि ये सब अ्वयव मिलकर एक अवयवी शरीर'/है; परन्तु 


ञ्र 
शेषे 


१. एकदेश इत्येकस्मिन्‌'यह श्रश गतसूत्र में पठित है, चन्द्रा० । 


३१८ वेशेषिकदर्शन म_ [द्वितोय 


अपने रूप में ये सब एक दूसरे से भिन्‍न हैं । इनके इस भेद व विलक्षणता का 
कारण-इनके अपने-अपने कारणों का भेद है। सिर के जो मांस, अस्थि आदि 
अवयव कारण हैं, वही अ्रवयव पीठ, उदर आदि के कारण नहीं हैं। सिर के 
कारण-अवयव भिन्‍न हैं; पीठ, उदर आदि के भिन्‍न। यह समभना नितान्‍्त 
अयुक्त है, कि शरीर के विभिन्‍न अंगों के कारण-अ्रवयव एक ही अस्थि, मांस 
आदि हैं । ज॑से घट-पट आदि का भेद, उनके कारणभूत अ्रवययों के भेद के आधार 
पर है; इसीप्रकार एक देह में विभिन्‍न अंगों का एक-दूसरे से भेद उनके कारण- 
भेद पर आधारित है। 

इस सब विवेचन के फलस्वरूप प्रस्तुत आह्लिक में आत्मा के विशेष गुण- 
ज्ञान, सुख, दुःख का परस्पर भेद निरूपित कियागया ॥॥७॥। 


इति श्रीवशेषिकदर्श नविद्योदय भाष्ये 
दशमस्याध्यायस्याद्यमा छ्लि कम्‌ । 


श्रथ दशमाध्याये द्वितीयाह्वचिकम्‌ । 


गत अध्याय के अन्तिम भाग में कारण भेद से कार्य भेद बताया गया। 

प्रस्तुत आह्लिक में प्रसंगानुसार सूत्रकार कारण का विवेचन आरम्भ करता है--- 
कारणमिति द्रव्ये कायंसमवायात्‌ ॥१॥ (३६२) 

[कारणम्‌ ] कारण है [इति] इसप्रकार (प्रयोग, व्यवहार अथवा ज्ञान) 
[द्रव्य] द्रव्य में (होता है), [कार्यसमवायात्‌] काय॑ का (व्रव्य में) समवाय 
होने से । 

कारण तीन प्रकार का मानाजाता है-समवायिकारण, असमवायिकारण, 
निमित्तकारण । प्रत्येक कार्य का समवायिकारण द्रव्य होता है । सूत्र में 
“कारणम्‌' पद समवायिकारण के अभिप्राय से कहागया है। यह समवायिकारण 
है! ऐसा प्रयोग, व्यवहार एवं ज्ञान केवल द्रव्य में होता है, वशेंकि कार्यमात्र 
समवाय-सम्बन्ध से द्रव्य में आ्राश्चित रहता है। द्रव्य, ग्रुण, कर्य-तीनों प्रकार के 
कार्य, द्रव्य में समवेत रहते हुए आ्रात्मलाभ करते हैं । तात्पय॑ हुआ--कार्य मात्र का 
समवायिकारण द्रव्य होता है । जैसे-घट द्रव्य के मृद्र[प द्रव्याववव समवायिकारण 


१. चन्द्रानन्दीय व्याख्या में दशम श्रध्याय का श्रान्हिक विभाग नहीं है । 


श्रान्हिक ] दशमसो5्ध्यायः ३१६ 


हैं । घटगत रूप, रस, गन्ध आदि गुणों का समवायिकारण घट द्रव्य है। घटगत 
क्रिया [कर्ं-हिलना डुलना आदि] का समवायिकारण घट द्रव्य है। इसप्रकार 
कार्य रूप द्रव्य, गुण, कर्म का समवायिकारण केवल द्रव्य होता है ॥१।॥ 

द्रव्य के समवायिकारण होने में सूत्रकार ने अन्य प्रकार प्रस्तुत किया-- 

संयोगाद्वा ॥२॥ (३६३) 

[संयोगाद्वा ] संयोग से [वा] तथा, भी । 

गतसूत्र में बतायागया-कार्य मात्र का समवायिकारण होने से द्रव्य में सम- 
वायिकारण व्यवहार होता है। कार्य द्रव्य के समवायिकारण उसके अ्रवयव द्रव्य 
होते हैं, उन अवयवों का परस्पर संयोग उस कार्य-द्रव्य का असमवायिकारण 
होता है। स्पष्ट है-उस संयोग के आश्रय वे अवयवद्रव्य हैं, जो कार्य के समवायि- 
कारण हैं। इसप्रकार संयोग काआश्रय होने से भी द्रव्य में समवायिकारण- 
व्यवहार होता है । सूत्र में 'संयोग” पद संयोग के आश्रय का द्योतक है। कारण 
यह है, कि जैसे कार्यमात्र का समवायिकारण द्रव्य है, ऐसे ही द्रव्यकार्यमात्र का 
असमवायिकारण है-अवयव-संयोग । वह संयोग उन अवयवों में आश्वित रहता 
है। कार्यंद्रव्यमात्र का असमवायिकारण अवयव-संयोग के अतिरिक्त अन्य संभव 
नहीं । कार्यंद्रव्य की उत्पत्ति में केवल अवयय-संयोग असमवायिकारण होता है, 
यह एक निर्धारित व्यवस्था है ॥२॥। 

द्रव्य की उत्पत्ति में असमवायिकारण संयोग होता है। गुण और कम की 
उत्पत्ति में अ्समवायिकारण कहीं गुण और कहीं कर्म होते हैं। कर्म असमवायि- 
कारण कहां होते हैं ? सूत्रकार ने बताया-- 

कारणे' समवायात्‌ कर्माणि ॥३॥ (३६४) 


[कारणे ] कारण में [समवायात्‌ ] समवाय से [कर्माणि] कर्म (असमवायि- 
कारण होते हैं) । 

सूत्र में कारण” पद समवायिकारण का निर्देश करता है। किसी काये के 
समवायिकारण में समवाय सम्बन्ध से रहता हुआ कर्म उस कार्य का असमवायि- 
कारण होता है। असमवायिकारण के-भावी काय॑ के साथ-सम्पर्क या सन्निकषं 
को शास्त्रीय भाषा में “प्रत्यासत्ति' कहाजाता है। सन्निकर्ष आदि पद उस 
भावना को अभिव्यक्त नहीं करपाते, जो 'प्रत्यासत्ति' पद द्वारा होती है। कारण 
यह है, कि असमवायिकारण कर्म का कार्य के साथ सन्निकर्ष कहना युक्त नहीं, 
क्योंकि कार्य अंभी है ही नहीं, तो उसके साथ सन्निकर्ष कैसा ? सन्तिकर्ष 


१. 'कारणसमवायात्‌' चन्द्रा०। 


३२० वशेषिकदर्शनम्‌ [द्वितोष 


स्पष्ट सम्बन्ध है। 'प्रत्यासत्ति' पद कार्य के सांमुख्य (मुकाबले) में समीप तक 
पहुचने की भावना को अभिव्यक्त करता है । 

असमवायिकारण अपने कार्य का सामीष्य जिन दो प्रकार से प्राप्त करता 
है, उनका नाम है-कार्येकार्थप्रत्यासत्ति और कारणकार्थप्रत्यासत्ति | पहली 
'लघु' और दूसरी “महती' कहीजाती है। वेशेषिक में ये पारिभाषिक पद हैं। 
लघु प्रत्यासत्ति का क्षेत्र है-द्रव्यकार्य । कार्य॑द्रव्य-यट हैं, वह जिस अर्थ 
(तन्तुओं) में समवेत है, उसी एक (तन्तुसमूहरूप) श्र में तन्तुओं का संयोग 
समवेत है । इसप्रकार तन्तुसंयोग पट का असमवायिकारण है । यह कार्यकार्थ- 
प्रत्यासत्ति है। कार्य (पट) के साथ एक अर्थ (तन्तुओं) में प्रत्यासन्न है- 
संयोग । जिस अर्थ (तन्तुओं) में भावी कार्य (पट) उत्पन्न होने को है, उन्हीं- 
में संयोग बैठा रहता है। इस रूप में भावी कार्य के साथ संयोग का सामीप्य 
होने से संयोग उस कार्य का असमवायिकारण रहता है। जहां कार्य का असम- 
वायिकारण कर्म है, वहां भी यही प्रत्यासत्ति रहती है। 

महती प्रत्यासत्ति का क्षेत्र वह है, जहां कार्य-गुण और कर्म हैं। पट में जो 
रूपादि गुण उत्पन्न होते है, उनके असमवायिकारण तन्तुगत रूपादि गुण हैं । 
तन्तुगत रूप का पटगत भावीरूप के साथ सामीष्य कार्याश्रय के कारण (सम- 
वायिकारण ) द्वारा होपाता है । कार्य-रूप का श्राश्रय पट है, उसके कारण हैं- 
तन्तु । उन तन्तुओं में बेठा हुआ (समवेत-प्रत्यासत्न ) रूप पट के रूप का असम- 
वायिकारण होता है। यह कारणंकार्थ प्रत्यासत्ति है । भावी कार्य रूप के आश्रय 
पट के कारण एक अर्थ (तन्तुसमूह) में प्रत्यासन्न है--रूप । इस प्रत्यासत्ति के 
द्वारा तन्तुरूप पटरूप का असमवायिकारण होता है । 

प्रस्तुत सूत्र में किन्हीं गुणों का ऐसा अ्समवायिकारण कर्म को बताया है। 
कर्म जिनका असमवायिकारण होता है, ऐसे गुण हैं-संयो), विभाग और वेग 
तथा स्थितिस्थापक संस्कार | संयोग भ्रादि की उत्पत्ति में कम॑असमवायिकारण 
होता है। जब किसी निमित्त से कर्म उत्पन्न होजाता है, तब उस द्रव्य का पूर्व 
देश से विभाग-एवं पूर्व देश के साथ संयोग का नाश-होकर उत्तर देश के साथ 
संयोग होता है । विभाग और संयोग सदा द्विष्ठ होते हैं, दो द्रव्यों में समवेत 
रहते हैं । कर्म चाहे एक द्रव्य में उत्पन्त हो अथवा दोनों में; संयोग-विभाग 
सदा द्विष्ठ रहेंगे । जिस द्रव्य में संयोग-विभाग उत्पन्न होरहे हैं, कर्म उसी द्रव्य 
में समवेत रहता हुआ संयोग-विभाग को उत्पन्न करता है, झत: कर्म संयोग- 
विभाग का असमवायिक्रारण है। यह कार्येकार्थ प्रत्यासत्ति से जानाजाता है। 
कार्य संयोग-विभाग जिस अर्थ-समवायिकारण द्रव्य-में उत्पन्न होने को हैं, 


आन्हिक | दशभा5ध्याय : ३२१ 


उसी द्रव्य में कर्म प्रत्यासन्‍्न है, समवेत है। कार्येकार्थ प्रत्यासत्ति -पद बोध्य अर्थ 
को सूत्रकार ने 'कारणे समवायात्‌' अथवा 'कारणसमवायात्‌' पद से अभिव्यक्त 
किया है ॥३॥ 

रूपादि गुणों की उत्पत्ति में असमवायिकारण की व्यवस्था को सूत्रकार ने 
बताया-- 


तथा रूपे 'कारणकार्थंशमवायाच्च ॥४॥ (३६५) 


[तथा ] उसीप्रकार [रूपे] रूप में [कारणकार्थसमवायात्‌ ] कारण के साथ 
एक अर्थ में समवाय से (भ्रसमवायिकारण व्यवहार होता है) [च] श्र 
(कारणों से भी ) । 

जैसे कर्म कतिपय गुणों की उत्पत्ति में श्रममवायिकारण होता है, और कम 
में असमवायिकारण-व्यवहार युक्त है; उसीप्रकार कार्य-घट आदि के रूप का 
कारण-कपालगत रूप अ्रसमवायिकारण होता है, भ्रतः रूप में अ्समवायिकारण- 
व्यवहार युक्त है। जो तात्पयं 'कारणकार्थसमवाय' पद का है, वही 'कारणकार्थे- 
प्रत्यासत्ति! पद का। 'कारणकारणसमवाय' पद भी उसी भाव को अभिव्यक्त 
करता है | घटगत रूप का कारण घट है, उसका कारण कपाल, उसमें रूप का 
समवाय है । यह कपालगत रूप घट के रूप का असमवायिकारण होता है। 
कारणकायंप्रत्यासत्ति का विवरण गतसूत्र की व्याख्या में देदिया है। 

सूत्र का रूप" पद उन सब गुणों का उपलक्षण है, जहां कारणगत गुण 
कार्यगत गुण का असमवायिकारण होता है। वे गुण हैं-गन्ध, रस, स्पर्श, संख्या, 
परिमाण, पृ थक्त्व, गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह । 

सूत्र में 'च' पद कर्म की असमवायिकारणता से रूपादि की असमवायि- 
कारणता के प्रकार का भेदक होने पर भी चर्द्रकान्त भट्टाचार्य का विचार है, कि 
यह पद “उपलब्धि! हेतु का संग्राहक है । लाल तन्तुओं से लाल पट और ब्वेत 
तन्तुओं से श्वेत पट उत्पन्न होता है; इससे तन्‍्तु का रूप पट के रूपका कारण 
निश्चित है। शद्धूर मिश्र का कहना है, सूत्र का 'च' पद रूपादि गुणों की निमित्त- 
कारणता का भी समुच्चायक है। ये गुण असमवायिकारण होते हैं, और कहीं 
निमित्तकारण भी ॥|४॥ 


प्रत्येक कार्य द्रव्य के कारण द्रव्यों का परस्पर संयोग कार्य द्रव्य का असम- 
वायिकारण होता है; सूत्रकार ने बताया-- 


१. 'कारणकारणसमवायाच्च' चन्द्रा०। 


३२२ बेड षिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 


कारणसमवायात्‌ संयोग: पटस्य ।|५॥॥ (३६६) 
[कारणसमवायात्‌ | कारण में समवाय से [संयोग: | संयोग [ पटस्य] 
पट का (असमवायिकारण होता है) । 
पट कार्य के कारण तत्तु हैं, पट तस्तुओं में समवेत हुआ उत्पन्न होता है । 
उन्हीं तनन्‍्तुओं में संयोग का समवाय है । इसप्रकार कार्यकार्थ प्रत्यासत्ति अथवा 
लघुप्रत्यासत्ति द्वारा कारणगत संग्रोग कार्य द्रव्य का असमवाधिकारण होता है । 
इस प्रत्यासत्ति का विवरण तीसरे सूत्र की व्याख्या में कर दियागया है ॥।५॥ 
संयोग किसी कार्य में महती प्रत्यास्त्ति द्वारा असमवायिकारण होता है, 
सूत्रकार ने बताया-- 
'कारणकारणसमवायाच्च ॥ ६॥ (३६७) 
[क/रणकारणसमवायात्‌ ] कारण के कारण में समवाय से [च| भी (कहीं 
, संयोग असमवायिकारण होता है) । 
गतसूत्र से यहां 'संयोग' पद की अनुवृत्ति है। किसी कार्य के समवायिकारण 
के समवायिकारण में रहता हुआ (समवेत) संयोग उस कार्य का असमवायि- 
कारण होता है। धुनी हुई रुई के गलल्‍लों (तुल-पिण्डों) के अवरवों में बहुत 
शिथिल संयोग रहता है | यह संयोग बृहत्‌ तूलपिण्ड में महत्परिमाण को उत्पन्न 
करता है। यहां कार्य महत्मरिमाण है; उसका समवायिकारण बृहत्‌ तूलपिण्ड, 
ओर उसके समवायिकारण लघुतूलपिण्ड हैं; उनमें समवेत संयोग बृहत्‌ तूल- 
पिण्ड में महत्परिमाण को उत्पन्न करता है। इसप्रकार महत्परिमाण कार्य के 
समवाय्रिकारण वृहृत्तूलपिण्ड के समवाथिकारणों में समवेत संयोग महत्परिमाण 
का अ्रसमवायिका रण होता है । यह 'कारणैकार्थप्रत्यासत्ति' अथवा “महती प्रत्या- 
सत्ति' या 'परम्परासंवन्ब' पदों से व्यवहृत है । 
चन्द्रानन्दीय व्याख्या में सूत्रगत हेतु का पाठ “'कारणाकारणसमवायात्‌' है । 
वहां ऐसे संयोगस्थल के उदाहरण दिये हैं, जहां कार्य का असमवायिकारण संयोग 
कारण और अ्रकारण दोनों प्रकार केः द्रव्यों में रहता है । जैसे-पाकज गुणों की 
उत्पत्ति में अग्निसंयोग असमवायिकारण होता है । यहां घट-जिसमें पाक होता 
है-पाकज गुणों का समवायिकारण है, और अग्नि समवायिकारण नहीं है, अर्थात्‌ 


१. कारणसमवायात्‌ संयोगे” इतना मात्र पाठ है, चन्द्रा० । इस पाठ के अ्रनुसार 
संयोग में कार्य द्रव्य के प्रति श्रसमवायिक्रारणबुद्धि श्रथवा अ्समवायि- 
कारण व्यवहार होता है' ऐसा अ्न्वय करलेना चाहिये । 

१. तथा कारणाकारणसमवायाच्च' चन्द्रा० । 


आन्हिक ] दशमोष्ष्याय : शेर३े 


अकारण है। इसप्रकार पाकज गुणों की उत्पत्ति में असमवायथिकारण संयोग 
कारण (घट) और श्रकारण (अग्नि) दोनों में रहता है । 

इसीप्रकार कोई वेगयुक्त द्रव्य जब किसी स्थित द्रव्य में आघात करता है, 
तो स्थित द्रव्य में कर्म उत्पन्न होजाता है। उस कर्म का समवायिकारण पूर्वे- 
स्थित द्रव्य है । जिस वेगवद्द्रव्य के आघातरूप संयोग से कर्म उत्पन्न हुआ है, वह 
द्रव्य उस कर्म का समवायिकारण नहीं है । इन दोनों कारण (स्थितद्रव्य) और 
अकारण (वेगवद्‌द्रव्य) द्रव्यों का आाघातरूप संयोग आघात्य द्रव्य में उत्पन्न 
कर्म का असमवायिकारण होता है ॥६॥। 

गुण और कर्म असमवायिकारण होते हैं, गतसूत्रों में यह निरूपण कियागया | 
कतिपय गुण कार्य के निमित्तकारण होते हैं, सूत्रकार ते बताया-- 

संयुक्तसमवायादर्नेर्वेशेषिकम्‌ ॥७॥॥ (३६८) 

[संयुक्तसमवायात्‌ | संयुक्तसमवाय से [अग्ने: |] अग्नि का [वशेषिकम्‌ ] विशेष 
गुण औष्ण्य-उष्णरपर्ण (पृथिवी में पाकज रूपादि ग्रुणों का निमित्तकारण होता 

॥ 
म पृथिवी अथवा पार्थिव घटादि द्रब्यों में रूप रस आदि गुण पाकज होते हैं । 
घट के पाकज रूपादि गुणों का समवायिकारण घट है, असमवायिकारण अग्नि- 
घट संयोग है | घट में पाक का कारण अग्नि का विशेषग्ुण उष्णस्प्श है। झग्नि- 
संयोग द्वारा घट में पाक उष्णस्पर्श से होता है। संयोगसापेक्ष होने से निमित्त- 
कारण रहता है। यहां कार्य-कारण का सम्बन्ध स्वाश्रयसंपुक्तसमवाय हुआ । 
'स्व' पद से गृहीत अग्नि का विद्येषगुण उष्णस्पर्श, उसका आश्चय अग्नि, अग्नि 
से संयुक्त घट, उसमें समवाय सम्बन्ध से रूपादि की उत्पत्ति होती है । इसप्रकार 
पाकज रूपादिगुणों की उत्पत्ति में उष्णस्पर्श निमित्तकारण है । 

कतिपय ग्रुण ऐसे हैं, जो किसीके असमवायिकारण नहीं होते । ऐसे गुणों में 
आत्मा के विशेषगुणों की गणना मुख्यरूप से कीजाती है-वुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा 
द्वे ष, प्रयत्त, धर्म, अधर्म, भावना (संस्कार) | आत्मा में जो ज्ञान, सुख, इच्छा 
आदि ग्रुण उत्पन्न होते हैं, उनका समवायिकारण आत्मा और असमवायिकारण 
ग्रात्ममनःसंयोग होता है। परल्तु आात्मा के विशेषणुण एक-दूसरे के कारण 
देखेजाते हैं । 'मैं जानूं' ऐसी इच्छा ज्ञान का कारण है। जानने पर उसकी प्राप्ति 
की इच्छा होना, यहां ज्ञान इच्छा का कारण है। कार्यकार्थप्रत्यासत्ति के अनुसार 
इन्हें एक-दूसरे का असमवायिकारण मानाजाना चाहिये। अनिष्टापत्ति होने से 
आत्मविशेषगुणों को असमवायिकारण न मानकर केवल निमित्तकारण मानाजाता 


है ॥६॥ 


३२४ वशेधिकदर्शनम्‌ [द्वितीय 
प्रस्तुत शास्त्र का निगमन करते हुए सूत्रकार ने कहा-- 


दृष्टानां दृष्टप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोगो- 
अभ्युदयाय ॥८।। (३६९६) 


[दृष्टानाम्‌ ] देखे हुए [दृष्टप्रयोजनानाम्‌ ] देखे हुए प्रयोजन वाले (पदार्थ 
श्र उनके धर्मों के) [दृष्टाभावे] दृष्ट प्रयोजन के अ्रभाव में, जो [प्रयोग:] 
प्रयोग (प्रयोगात्मक रीति पर परीक्षण करके परिणाम प्राप्त कियेजाते हैं, वह 
सब) [ग्रम्युदयाय ] कल्याण के लिये (अपने और राष्ट्र के) होते हैं । 

शास्त्र के प्रारम्भ में अ्रम्युदय और निःश्लेयस के साधनभूत धर्म का निर्देश 
कियागया है। वह धर्म उन पदार्थों का है, जिनके बीच-संसार में श्राकर-आत्मा 
बैठता है। संसार की रचना आत्माओं के भोग और अपवर्ग को सम्पन्न करने के 
लिये है । मानव आदि समस्त प्राणियों का जिन पदार्थों के साथ सीधा सम्पके 
है, वे पृथिवी, जल, तेज, वायु आदि हैं । इन्हीं के बीच-संसार में आकर-्रात्मा 
बैठता है । प्राणिमात्र के समस्त अमभ्युदय-ऐहिक कल्याण के निखिल मार्ग-इन्हीं 
में होकर गुजरते हैं; यहां तक कि-प्राणी का जीवन इन्हींपर आश्वित है । इनके 
ग्रभाव में क्षणभर भी प्राणी जीवित नहीं रहसकता । इसप्रकार इन पदार्थों और 
इनके धर्मों का उपयोग प्राणी के पूर्ण अरम्युदय का एकमात्र साधन है। 

जगत्‌ के जिस स्तर में प्राणी बैठा है, उसके लिये वह सब दुष्ट है, देखाहुआ 
है, उसके उपयोग में आ्राता है। उसका प्रयोजन भी दृष्ट है। दृष्टप्रयोजन है- 
भोग | मानव आदि प्रत्येक प्राणी पथिवी, जल, तेज, वायु से-श्रपने जीवन की 
रक्षा एवं टिकाव के लिये-निरन्तर खुराक लिया करता है । प्राणी का समस्त 
भ्राह्र-विहार इन्हींके झ्राधार पर चलता है। इन दृष्ट पदार्थों और पदार्थों के 
धर्मों का यही दृष्टप्रयोजन है । 

इन पदार्थों और इनके धर्मों की एक और दुनिया है, जहां इनके दुष्टप्रयो- 
जन का प्राप्त करना मुख्य लक्ष्य नहीं रहता । दृष्टप्रयोजन के अभाव में अ्रति- 
विरल प्रतिभाशाली व्यक्ति उसके अन्दर प्रवेश करते हैं। वे इन पदार्थों और 
इनके धर्मों का प्रयोगात्मक विधियों के द्वारा साक्षात्कार कर, इनके वास्तविक 
स्वरूप को पहचानते है । वस्तुत: पदार्थ औ्लौर उनके घमं का वह स्वरूप न केवल 
सर्वताधारण के लिये, अपितु अपने को अभिज्ञ समभने वाले व्यक्तियों के लिये 
भी अज्ञात व अदृष्ट रहता है। 

जो महान आत्मा पदार्थों व उनके धर्मों के वास्तविक स्वरूप को जानपाते 
हैं , उनके सामने दो मार्ग रहते हैं। एक-उन ज्ञात पदार्थों से विविध अपेक्षित 
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वस्तुओं का निर्माण, जिनसे साधारण जनता अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति 
करती है, तथा विविध प्रकार के अमभ्युदय के लिये राष्ट्र उनको अपनाता, व उप- 
योग में लाता है। इसीके साथ वे लोककर्त्ता पुरुष अपेक्षित साहित्य की रचना 
करते हैं, जिसमें पदार्थ और उसके धर्मों का वास्तविक स्वरूप अभिव्यक्त कर- 
दियाजाता है। उससे भी अन्य साधारण जन वस्तुतत्त्वविषयक ज्ञानवृद्धि का 
लाभ उठाते हैं । 

दूसरा मार्ग उनके सामने होता है-अध्यात्मचिन्तन का। जब वे पृथिव्यादि 
भूत-भौतिक पदार्थों की वास्तविकता का साक्षात्कार करलेते हैं; और समभते 
हैं, ये सब तत्त्व जड़ हैं, नश्वर हैं, ये ्रात्मा के केवल भोग्य पदार्थ हैं; आत्मा इन 
से अतिरिक्त चेतन तत्त्व है, उस स्वरूप का साक्षात्कार आवश्यक है । इस तथ्य 
को समभकर वे महान पुरुष आत्मतत्त्व के चिन्तन-मार्ग पर चल पड़ते हैं, और 
उसका साक्षात्कार कर परमपद निःश्रे यस का लाभ करते हैं। पृथिव्यादि तत्त्वों 
व उनके धर्मों का साक्षात्कार सीधा निः:श्रे यस का साधन नहीं होता, पर वह 
निः:श्रे यस के मार्ग का द्वार खोलदेता है; इसी भावना से शास्त्रकार ने शास्त्र के 
प्रारम्भ में अ्रभ्युदय-नि:श्रेयस दोनों का साधन धर्म [पदार्थ-धर्म | को बताकर 
प्रस्तुत निगमन सूत्र में निःश्रेयस का उल्लेख न कर केवल 'अम्युदय' का निर्देश 
किया है। शास्त्र कार की यह प्रवृत्ति प्रकट करती है, कि पदार्थ-धमंविषयक 
तत्त्वज्ञान अभ्युदय का तो साक्षात्‌ साधन है; परन्तु निःश्रेयस की प्राप्ति के लिये 
वह केवल मार्ग का उद्घाटन करता है। ऐसे पुरुष अपेक्षित उपायों द्वारा आत्म- 
साक्षात्कार कर नि:श्र यस को प्राप्त करलेते हैं। इसप्रकार नि:श्रे यस को सिद्ध 
करने के लिये भी पदार्थ-धर्म-तत्त्वज्ञान परम्परारूप से आवश्यक साधन है । 

प्रत्येक दिशा में यह अपेक्षित नहीं होता, कि अध्यात्म मार्ग पर जाने के 
लिये पदार्थ धर्मो का साक्षात्कार आवश्यकरूप किया जाय। इन तत्त्वों के साक्षा- 
त्कृतधर्मा व्यक्तियों द्वारा प्रस्तुत साहित्य का गम्भीर अध्ययन भी अनेक व्यक्तियों 
को-जिनके प्राक्तन संस्कार अनुकूल होते हैं-अध्यात्ममार्ग के आश्रयण के 
लिये प्रेरित करदेता है। ऐसे संस्कारी जन शास्त्रद्वारा पदार्थ-धर्मों की वास्त- 
विकता को,शाब्दिकरूप से जानकर उसका गम्भीर चिन्तन करते हुए अध्यात्म- 
मार्ग पर अग्रसर होजाते हैं । 

मानव शरीर प्राप्त किये विना आत्मा का निःश्वेयस प्राप्त करना संभव 
नहीं । यह स्तर आत्मा के भूत-भौतिक बीच का निवास है। इसीमें से अध्यात्म 
का मार्ग फटता है। इसे सर्वथा छोड़कर अध्यात्म का पकड़ना सर्वात्मना असंभव 
है। इन्हीं वास्तविकताओ्रों का ध्यान करते हुए शास्त्रकार ने निःश्नेयस की 
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साधनता में पदार्थ धर्म तत्त्वज्ञान का उपयोग बताया है! ।॥५॥। 

विश्व की रचना अचिस्त्यशक्ति परब्रह्म परमात्मा की कृति है। वही इसमें 
सर्वान्तर्यामीरूप से व्याप्त होकर इसकी स्थिति एवं प्रलय का निश्रामक है। 
उस जगत्कर्त्ता परमात्मा की प्रेरणा से आम्नाय-बेद प्रकाश में श्राता है। प्रस्तुत 
शास्त्र में उस जगत्‌ का जो विवरण दिया गया है, वह सब वेदमूलक है । इस 
आधार पर वेद का प्रामाण्य सूत्रकार ने बताया-- 

तद्गचनादाम्नायस्य प्रामाण्यमिति ॥६॥॥ (३७०) 

[तद्बचनात्‌ ] उसके कथन से [आम्नायस्य ] आम्नाय-वेद का [प्रामाण्यम्‌ ] 
प्रामाण्य सिद्ध होता है, [इति | ब्रन्थसमाप्ति का द्योतक पद । 

सूत्र का 'तत्‌' सर्वताम पद प्रस्तुत शास्त्र में वरणित पदार्थ एवं उनके धर्मों 
का निर्देश करता है | पदार्थ-धर्म विवरण यहां विस्तार के साथ एक दार्शनिक 
प्रक्रिया के रूप में प्रस्तुत कियागया है । विश्व के इस वस्तुतत्त्वकूप का मौलिक 
कथन वेदों में हुआ है । जगत्‌ का कर्त्ता और वेदों का प्रकाश करने वाला एक 
परमात्मा है । इस विषय में किसी को अभ्रधिक सन्देह नहीं होता, कि जगत्‌ का 
बनाने वाला ईइवर है । परन्तु वेद को ईश्वरीय ज्ञान व रचना कहने में अधिक 
सन्देह प्रकट कियाजाता है। इसी भावना .से वेद का प्रामाण्य सिद्ध करने के 
लिये सूत्रकार ने यह अन्तिम सूत्र कहा है। 

सूत्रकार का तात्पर्य है, जगत्‌ का कर्त्ता ईश्वर है। उसके वास्तविक 
स्वरूप को पूर्गहूप से वही जान सकता है। जो कुछ, जैसा कुछ जगत्‌ है, उसका 
यथायथ विवरण वेद में-क्रेवल वेद में-उपलब्ध होने से यह प्रमाणित होता 
है, कि जगत्‌ को जो पूर्णरूप से जानता है, वढ़ी ऐसा वर्णन प्रकाश में ला सकता 
है। इस आधार पर वेद-ज्ञान ईदवरीय है, यह स्पष्ट होता है। ऐसा होने से 
उसका प्रामाष्य है । इसप्रकार पदार्थ ओर उनके धर्मों का, एवं जगद्गचना की 
प्रक्रिाओं का वर्णन वेदों में है, और उसीको आधार मानकर वस्तुतत्त्व का 
१. चालू सूत्र की जो व्याख्या यहां प्रस्तुत कीगई है, उसका निर्देश श्रन्य किसी 

प्राचीन-नवीत व्याख्या में उपलब्ध नहीं हो ता । परन्तु ;चर्द्रान 

में संकेतमात्र इसप्रकार उपलब्ध है-- 

/एवं द्रव्यादीनां साधम्य॑बेधम्यंपरिज्ञानाद्‌ वराग्यद्वारेण ज्ञानोत्पत्ते: आत्मा 

ज्ञातव्य:' इत्यादिवाक्येभ्यश्चोपासाकमेण विज्ञानावाप्तेनि:श्रेयवाधिगम:।” 

यह सन्दर्भ अन्तिम सूत्र की व्याख्या का सर्वान्तिम भाग है। 
२. “तद्बचनादास्तायप्र।माण्यमिति' चन्द्रा० । 


न्दीय व्याख्या 
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विवरण प्रस्तुत शास्त्र में है। फलतः वेद के प्रामाण्य के साथ शास्त्रप्रतिपादित 
विषय का प्रामाण्य निर्धारित होजाता है । 

ईइवरीय रचना में जगद्गचना प्रयोगात्मक [279०0०७]] रूप है, तथा वेद 
सिद्धान्त [7609] रूप है। जैसे एक शिल्पी किसी विशेष यन्त्र का निर्माण 
करता है; और उसके विषय में वर्णनात्मकरूप से ग्रन्थ की रचना कर देता है। 
दोनों में पूर्णसाम्य होने पर यह प्रमाणित होता है-दोनों रचना एक व्यक्ति की 
हैं। ऐसे ही जगद्गचना एवं स्थिति का वेदगत विवरण इस तथ्य को स्पष्ट करते 
हैं, कि इन दोनों का रचयिता एक है, और वह सर्वेशक्तिमान्‌ सर्वान्तर्यामी सर्वज्ञ 
परमात्मा है। 

इसी तथ्य को बादरायण मुनि-वेदव्यास ने वेदान्तदर्शन के प्रारम्भिक सूत्रों 
में! अभिव्यक्त किया है । जगत्‌ के उत्पत्ति -स्थिति-प्रलय का कर्त्ता और वेदशास्त्र 
का रचयिता एक परत्रह्म है, इसको कैसे जानें ? सूत्रकार ने वहां बताया-दोनों 
के समन्वय-सामञ्जस्य [४77079 ] से जानना चाहिये । वही आशय प्रस्तुत 
सूत्र में कणाद ऋषि ने अ्भिव्यक्त किया है। यही भाव शास्त्र के प्रारम्भ में है । 

सूत्र के अन्त में 'इति' पद शास्त्र की समाप्ति का द्योतक है ॥६॥ 


इति श्रीपूर्णसिहतनुजेन तोफादेवीगर्भ जैन, बलिया मण्डलान्तगंत 
“छाता वासिश्रीकाशीनाथशास्त्रिपादाब्जसेवा लब्ध विद्योदयेन, 
बुलन्दशहरमण्डलान्तर्गत-बनल-ग्राम वास्तव्येन, 
विद्यावाचस्पतिना उदयवीर शास्त्रिणा समुन्‍्नीते 
वेशेषिकसूत्राणां 'विद्योदय' भाष्ये 
दशमोध्यायः । 
सम्पूर्णइ्चायं ग्रन्थः । 
चैत्र-शुक्ल ६ [रामनवम्यां, रविवासरे] २०२८, मिते वैक्रमवत्सरे, एवं 
४।४। १६७१ तमे ईसवी-वत्सरे, सूत्रभाष्यलेखनक।र्य पूर्णतामगमत्‌ ॥। 


१. द्रष्टव्य, सूत्र--१। १। २--४ ॥ विस्तृत विवरण के लिये “ब्रह्मसूत्रविद्योद- 


यभाष्य' देखना चाहिये। 
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द्वित्वे च पाकजोत्पत्तो विभागे च विभागजे। 
यस्य न स्स्खलिता बुद्धिस्तं वे वेशेषिक विदु: ॥ 

वैशेषिक शास्त्र की परम्परा में यह एक कहावत चली आरही है, कि द्वित्व 
संख्या की उत्पत्ति के प्रकार में, प्रथिवी परमाणुओं के गन्धादि गुणों की पाकज 
उत्पत्ति के प्रकार में तथा विभागज विभाग की उत्पत्ति-प्रक्रिया में जिसकी 
बुद्धि डांवाडोल नहीं होती; उसीको वैशेषिक शास्त्र का विशेषज्ञ समभना 
चाहिये | वैद्येपिकदर्शन के पाण्डित्य की यह कसौटी है। 

प्रस्नुत शास्त्र के ये प्रसंग कुछ ऐसे जटिलरूप में वर्णित हुए हैं, जिनको स्पष्ट 
रीति से समभने में साधारणमति व्यक्ति का मस्तिष्क चकराजाता है, एवं प्रसंग 
की दुरूहता उसे विचलित व व्यथित करदेती है । ये विषय सरलता से स्पष्ट 
रीति पर समभे जासकें, इसी भावना से इस परिशिष्ट का उद्भावन किया- 
गया है । 

द्वित्व संख्या की उत्पत्ति--संख्या गुण के विषय में बतायागया है-यह गुण 
समस्त द्रव्यों में विद्यमान रहता है। द्रव्य नौ गिनाये हैं, उनमें कुछ नित्य हैं--- 
आत्मा, काल, आकाश, मन झादि; इनके अतिरिक्त कुछ अनित्य हैं-पाथिव 
आदि परमाणुओं से उत्पन्न दृयणुक से लेकर महाभूत पर्यन्त तथा उनसे उत्पन्न 
होनेवाले अन्य विविध प्रकार के द्रव्य । नित्य द्रब्यों में एकत्व-संख्या गुण नित्य 
तथा अनित्य द्रव्यों में अनित्य मानागया है । यह स्पष्ट है, अनित्य द्रव्य में किसी 
गुण की उत्पत्ति तभी होसकती है, जब स्वयं वह द्रव्य उत्पन्न होजाय | इसलिये 
अनित्य द्रव्य में एकत्व संख्या का अनित्य होना सर्वथा युक्तियुक्त है | अनित्य द्रव्य 
में उत्पन्न होनेवाले एकत्व-संख्या ग्रुण का समवायिकारण वह द्रव्य, तथा उस 
द्रव्य के कारणों में रहनेवाला एकत्व संख्या-ग्रुण असमवायिकारण होता है । 
तात्पय॑ं है, कार्यगत एकत्व संख्या का असमवायिकारण-कारणगत-एकत्व है। 
कार्य द्रव्य के समवायिकारण अवयवों में जो एकत्व है, वह कार्यंद्रव्यगत एकत्व 

संख्या का असमवायिकारण है । 

१. देत्तदेकत्व॑ * 'अनित्येष्‌ च - कारणकत्वासमवायिकारणकर्म्‌' । उपस्कार, 

४१११ १॥ 


३३० वेशेषिकदर्शनम्‌ 


शंका कीजासकती है, प्रत्येक कार्यद्रव्य के समवायिकारण अवयव अनेक 
होते हैं । प्रत्येक अवयव में 'एकत्व” संख्या है मानली जिये, वे अवयव पांच हैं; 
तब वह पांच अ्वयवों में विद्यमान एकत्व अवयवों से उत्पन्न अवयवी में पञुच 
संख्या को उत्पन्न क्यों नहीं करते ? 

ध्यान देने की बात है, उत्त सब अवयवों में जो कार्यद्रव्य अवयबी उत्पन्न 
होता हूँ, वह स्वरूपण एक है, इस स्थिति में अवयवों के अपने प्रथक्‌ अस्तित्व को 
खोदेने से वहां अपेक्षाबुद्धि का उत्पन्न होना संभव नहीं, छ्वित्वादि की उत्पत्ति के 
लिये अपेक्षाबुद्धि का होना आवश्यक है। ऐसी स्थिति में कारण-अवयव-गत 
एकत्व सख्या कायद्रव्य मे एकत्व संख्या को उत्पन्न करसकती है, अन्य को नहीं । 
द्वित्वादि संख्या के उत्पत्ति-स्थल में एकाधिक ब्वब्यों का स्वतन्त्र श्रस्तित्व अक्षुण्ण 
बना रहता है, इसलिये वहां अपेक्षाबुद्धि का होना निर्बाब है, और उससे द्वित्वादि 
की उत्पत्ति | यह सब आगे स्पप्ट कियागया 

द्वित्व आदि संख्या सर्वत्र अनित्य होती हैं । किसी द्रव्य में एकत्व का ज्ञान 
अन्य द्रव्य की अपेक्षा नहीं करता, इसलिये यह निरपेक्ष हैं; परन्तु द्वित्व का ज्ञान 
अन्य द्रव्य की झपेक्षा किये विना संभव नहीं । दो का ज्ञान उसी समय होसकता 
है, जव एक द्रव्य के साथ अन्य द्रव्य भी उस गणना में सम्मिलित कियाजाय । 
अयमेक्र:, अयमेक:, इत।नों द्वी' यह एक है, यह एक है; ये मिलकर दो हैं । अन्य 
द्रव्य की अपेक्षा के विना क्‍योंकि द्वित्व उत्पन्त न होसकता, इसलिये द्वित्व की 
उत्पत्ति अपेक्षाबुद्धि से मानीजाती है 

अपेक्षाबुद्धि क्या है ? श्रनेक वस्तुश्नों में-उनके एक समूह का आलम्बन कर- 
जो ज्ञान होता है, उसीका नाम अपेक्षाबुद्धि है! | यह ज्ञान सजातीय अथवा 
विजातीय दो द्रव्यों का चक्षु के साथ सन्निकर्ष होनेपर होता है । पर यह स्पष्ट 
समभना चाहिये, दो द्रव्यों के विजातीय होने पर भी उनमें द्वित्व आ्रादि संख्या की 
उत्पत्ति उनके किसी साजात्य के आधार पर संभव होती है । हमारे सामने एक 
घोड़ा और एक ऊंट श्रारहा है; उनको देखकर विजातीय ञ्राधार पर द्वित्व का 
उत्पाद एवं ज्ञान संभव नहीं । उन्हें न 'दो घोड़ा' कहाजासकता है, न 'दो ऊंट! । 


१. श्रपेक्षाबुद्धिब्च नानेकत्वसम्‌ हालम्बनरूपा, सजातीययोविजातीययोर्ना द्रव्य- 
योइचक्षुषा सन्निकर्षे ।! उपस्कार, ४।११११ । 
“अनेककत्वबुद्धिया सापेक्षाबुद्धिरिष्यते ।!' भा० प०, १०६ ॥ “यदा बोद्धुइच- 
क्षुषा समानासमानजातीययोद्रंव्ययो: सन्निकर्ष सतति*** एकगुणयो रनेक- 
विषयिण्येका बुद्धिरत्पद्यते' प्रश्म० भा० । 
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इनमें द्वित्व का आघार कोई साजात्य है, जो प्राणी या पशु होना आदि वाहाजा- 
सकता है । विजातीय द्रव्यों में द्वित्वादि संख्या की उत्पत्ति होने पर वहां प्रतीति 
में साजात्य प्रकट हो या न हो, पर उसका आधार वही रहता है । 


इसी प्रकार घड़ा और कपड़ा- सामने हैं, इनमें द्वित्व क। ज्ञान वायु या द्रव्य 
आदि के साजात्य पर आधारित है, घड़ा-कपड़ा दोनों में द्वित्व सं्या-गरुण है, पर 
दो घड़ा' या दो कपड़ा' व्यवहार असंगत है। जहां दो घड़े ऋथ< ८ दो कपड़े 
सामने हैं, वहां वसा व्यवहार--घड़ा होने या कपड़ा होने साजात्य के 9.थार पर-- 
सवंथा युक्तियुक्त है । 

द्वित्व-त्रित्व ऋदि संख्या-यूण की उत्पत्ति नियत द्रब्यों में होती है । जहां द्रव्य 
अनियत हैं, वहां 'अ्रनेकत्व' अथवा बहुत्व' आदि अ्रनिश्चित संझ 
है | एकत्व और अनेकत्वरूप में संज्या के दो भेद कहे जाते हैं । जिनमें छित्व आदि 
समस्त संख्याञ्रों का सप्रावेश अनेकत्व में मानागया है । ऐसा भेद केवल व्यवहार 
की स्पप्टता के लिये समभ.ना चाहिये । वस्तुत: संख्या-परिवार भें एकत्द संख्या 
सबका मध्यविन्दु अथवा वे.च्तबिन्दु है । इसको घटातेजाने अथवा बढ़ातैजाने पर 
इसके अन्त का कहीं पता नहीं लगता । पर वह सब लोक में अव्यवहार्य होने से 
शास्तकारों ने लोकोपयोगी अर्थव्यझ्जना की भावना से किसी अंश तक उसे 
उपेक्षित रखा है, और साधारण लोकव्यवहार के लिये एकत्वादि परार्ड पर्यन्त 
संख्या का उल्लेख किया है। 

द्वित्व श्रादि का प्रत्यक्ष- श्राकाश तथा आ्रात्मा के प्रत्यक्षयोग्य विशेषगुणों 
को दो क्षण तक स्थायी मानाजाता है, तीसरे क्षण में उनका नाश होजाता है । 
परच्तु अरपेक्षाबुद्धि को-जों आत्मा का विश्येप एुण है--तीन क्षण तक स्थायी 
कल्पना कियागया है । यदि ऐसा न मानाजाय, तो द्वित्व का प्रत्यक्ष होना संभव 
न होगा । उसको समभकने की प्रक्रिया इसप्रकार है--- 

प्रथमक्षण में 'अयमेक:, अयमेकः' (यह एक है, यह एक है) इस रूप में अपे- 
क्षाबुद्धि उत्पन्न होती है। वह अपने प्रथम स्थायी क्षण में दो घटद्रव्य आदि में 
द्वित्व संख्या को उत्पन्त करती है । अपेक्षाबुद्धि के दुसरे स्थायी क्षण में 'द्वित्वत्व' 
का निर्विकल्पकज्ञान होता है; उसके अनन्तर तृतीय स्थायी क्षण में 'छित्वा का 
प्रत्यक्ष होता है, इस प्रत्यक्ष तक अपेक्षादुद्धि का बने रहना आ्रावश्यक हैं। इसके 
बाद चौथे क्षण में अपेक्षाबुद्धि का नाश होजाता है, और उसके बाद दछित्व का 
नाश होजाता है | यदि अपेक्षाबुद्धि को दो क्षण तक स्थायी मानकर, तीसरे क्षण 
में उसका नाश मानाजाय, तो हित्व का प्रत्यभ होने से पहले ही अपेक्षाइुद्धि का 
साश होजायगा, और उसके नाश होते ही द्वित्व का नाश निश्चित है; तब द्वित्व 
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का प्रत्यक्ष न हो सकेगा । अ्रतः द्वित्वप्रत्यक्ष के निर्वाह के लिये अपेक्षाबुद्धि को 
त्रिक्षणावस्थायी कल्पना कियागया है। 

संख्या|व्यासज्यवृत्ति--द्वित्व श्रादि संख्या व्यासज्यवृत्ति' कहीजाती हैं, 
क्योंकि 'एक-एक' मिलकर द्वित्व आदि को उत्पन्न करते हैं । वे द्रव्य यदि सनन्‍्मुख 
मिलित या एकत्रितरूप में चक्षु का विषय न हों, तो वहां अपेक्षाबुद्धि का उत्पाद 
न होगा, और न द्वित्वादि संख्याओं का। इसलिये व्यासक्त द्रव्यों में अपेक्षाबुद्धि 
उत्पन्न होने से, और वहां द्वित्वादि की उत्पत्ति के कारण इनको “्यासज्यवृत्ति' 
कहाजाता है । 

'संख्या' गुण पदार्थ है, वह सदा द्रव्याश्वित रहता है ! परन्तु लोकग्यवहार 
में 'एकं रूपम्‌-यह 'एक रूप! है, इसप्रकार रूप-गुण में एकत्व आदि संख्या का 
प्रयोग देखाजाता है । संख्या में भी 'एक संख्या, दो संख्या' इत्यादिरूप से संख्या 
का प्रयोग होता देखाजाता है । वस्तुतः ऐसे प्रयोग यथार्थ न समभकर भाक्त 
समभने चाहियें । रूपादि ग्रुणों के आश्य द्रव्य में रहनेवाली एकत्व आदि संख्या 
का रूपादि ग्रुण में आरोप करलियाजाता है । यह केवल व्यवहार का प्रयोजक 
है, वस्तुसत्ता ऐसी नहीं । 

हित्वादि उत्पत्ति का प्रकार--द्वित्व, त्रित्व आदि संख्या की उत्पत्ति अपेक्षा- 
बुद्धि से होती है, यह गत पंक्तियों में निदिष्ट करदियागया है । द्वित्वादि के सम- 
वायिकारण, उनके अधिकरण वे द्रव्य हैं, जहां द्वित्वादि संख्या उत्पन्न होती हैं । 
उन द्रव्यों में समवेत एकत्व-द्य असमवायिकारण हैं; शेष सब अ्रदृष्टादि कारण 
निमित्तकारण की कोटि में आते हैं । अपेक्षाबुद्धि द्वित्वादि का निमित्तकारण है। 

द्वित्वादि उत्पत्ति-प्रक्रिग का विवरण इसप्रकार समभना चाहिये । 
प्रथम विवरण--- 

प्रत्येक बाह्य निद्रियजन्य ज्ञान में श्रात्मा का मन से, मन का इन्द्रिय से सम्बन्ध 
निश्चित होता है, इसलिये आगे द्वित्वादि की उत्पत्ति का प्रकार बताने के प्रसंग 
में इसका उल्लेख नहीं किया; केवल चक्षु इन्द्रिय का घटादि द्रव्य के साथ सम्बन्ध 
का निर्देश किया है । द्वित्वादि उत्पत्ति का प्रकार यह है-- 

काल उत्पत्ति आदि 

[ (क) चक्षु इन्द्रिय का दो द्रव्यों (घटादि) के साथ 

| संयोग । 

< (ख) पुरोवर्ती चक्षु:संयुक्‍्त दो द्वव्यों में विद्यमान एकत्व 
मसत्ण “ संख्याओं के ज्ञान के लिये-विजशेेषण ज्ञानरूप से- 

| कारणीभूत “एकत्वत्व' सामान्यज्ञान की उत्पादो- 

न्मुखता । 
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(क) 'एकत्वत्व” सामान्यज्ञान की उत्पत्ति, 
द्वितीयक्षण ।क्‍ (ख) अ्रपेक्षाबुद्धि की उत्पादोन्मुखता । 
[ (क) एकत्वत्वविशिष्ट एकत्व-द्य' के ज्ञान [ >-अपेक्षा- 
बुद्धि |] का उत्पाद, 
यक्षण 
पल वकाों 4 (ख) 'एकत्वत्व” सामान्यज्ञान की विनाशोन्मुखता | 
[ (ग) द्ित्व संख्या-गुण की उत्पादोन्मुखता। 
चतुथक्षण (क) द्वित्व संख्या की उत्पत्ति। 
(अपेक्षाब॒रि (ख ) “एकत्वत्व' सामान्यज्ञान का विनाश । 
र्लॉयक्षए जप (ग) अपेक्षाब्रुद्धि की स्थिति । 
(घ) 'द्ित्वत्व' सामान्यज्ञान की उत्पादोन्मुखता । 
पक (क) द्वित्व गुण की विद्यमानता । 
अवेकानदि क्तॉ (ख) दित्वत्व' सामान्यज्ञान की उत्पत्ति । 
ीपछण) न (ग) अ्पेक्षाबुद्धि की विनाशोन्मुखता। 
(घ) हित्व गुण-ज्ञान की उत्पादोन्मुखता । 
(क) द्वित्वत्व' सामान्यज्ञान की विनश्यत्ता । 
(ख) दित्वगुण-ज्ञान की उत्पत्ति । 
षष्ठक्षण र (ग) अपेक्षाबुद्धि का विनाश (चतुर्थक्षण में) 
। (घ) हित्वग्रुण की विनाशोन्मुखता। 
| (3) हित्वगुणविशिष्ट [हू द्रव्ये, इसप्रकार] द्रव्य- 
[ ज्ञान की उत्पादोन्मु खता । 
[ (क) ं द्रव्ये' ज्ञान की उत्पत्ति । 
| (ख) द्वित्वगुण का विनाश । 
सप्तमक्षण < (ग) 'द्वित्वत्व' सामान्यज्ञान का विनाश । 
| (घ) हित्वगुणज्ञान की विनाशोन्मुखता। 
[ (3) संस्कार (->भावना) की उत्पादोन्मुखता । 
(क)' संस्कार (->भावना) की उत्पत्ति । 
अष्टमक्षण (ख) द्ित्वगुणज्ञान का विनाश । 
(ग) व द्रव्ये' ज्ञान की विनाणोन्मुखता । 
नवमक्षण 4 (क) ६ द्रव्ये' ज्ञान का विनाश। 


चतुर्थक्षण अपेक्षाबुद्धि का द्वितीयक्षण है । उस क्षण में अ्रन्य किसी ज्ञान की 
उत्पत्ति नहीं होती | अ्रतः विरोधी गुण के न होने से पञचमक्षण [ग्रपेक्षाबुद्धि के 
तृतीयक्षण] में भी अपेक्षाबुद्धि बनी रहतो है। परन्तु उसी क्षण में विरोधी- 
'द्वित्वत्व' सामान्य का-ज्ञान उत्पन्न होजाता है, इसलिये वह अगले क्षण [षष्ठ- 
क्षण (अपेक्षाबुद्धि के चतुर्थ क्षण) ] में अपेक्षाबुद्धि का नाश कर देता है। अपेक्षा- 
१. “अ्रयमेकः, श्रयमेक:” इसप्रकार दो द्रव्यों के समूह को विषय कर होनेबाला 
ज्ञान | यही 'प्रपेक्षाबुद्धि का स्वरूप है । 


३३४ घंटों षिकदर्शनम 


बुद्धि के त्रिक्षणावस्थायी होने से द्वित्व संख्या का-पष्ठक्षण में-ज्ञान होजाना 
संभव होता है । 

अपेक्षादुद्धि से द्वित्व का उत्पाद और अपेक्षाबुद्धिनाश से द्वित्वनाश की 
प्रक्रि| का विवरण दिया गया। इसके अनुसार द्वित्वगुण का उत्पाद चतुर्थक्षण 
में, द्वित्वगुणनान का उत्पाद पष्ठक्षण तथा द्वित्वगुणविशिष्ट द्रव्य का द्रव द्रव्ये' 
इत्याकारक ज्ञान सप्तमक्षण में होजाता है। द्वित्वोत्पत्ति के विचार से इतना 
विवरण पर्याप्त था, पर द्रव्यज्ञान-नाश तक की प्रक्रिया को प्रकट करने के लिये 
प्रसंगवश नवमक्षण तक विवरण प्रस्तुत कर दिया गया है । 
द्वितीय विवरण-- 

यह एक साधारण व्यवस्था है, कि अ्रपेक्षाबुद्धि के नाश से द्वित्व का नाश 
हो | कदाचित्‌ ऐसे झ्वसर आजाते हैं, जब द्वित्व का नाश अन्य किसी कारण 
से संभव होता है । पूर्व निदिष्ट विवरण के द्वितीय क्षण में 'एकत्वत्व' सामान्‍्यज्ञान 
की उत्पत्ति होती है; यदि उसी क्षण में अरवयवी के आरम्भक अवयव-संयोग के 
विरोधी विभाग को उत्पन्त करने वाली क्रिया की उत्पत्ति किसी कारण से हो- 
जाये, तो वहां दित्व के आश्रय समवायिकारण के नाश से द्वित्व का नाश संभव 
होजाता है । उस प्रक्रिया का विवरण इसप्रक्रार समभना चाहिये-- 


काल उत्पत्ति श्रादि 
[ (क) पूर्वनिद्दिष्ट प्रक्रिया के अनुसार चक्षु इन्द्रिय का 
प्रथमक्षण 7 दो घटा दि द्वव्यों के साथ संयोग । 


(ख) “एकत्वत्व' सामान्यज्ञान की उत्पद्यममानता। 

(क्र) एकत्वत्व' सामान्‍य के ज्ञान का उत्पाद । 

(ख) अपेक्षाबुद्धि की उत्पादोन्मुखता । 

(ग) अवयवी के उत्पादक संयोग के विरोधी गण 
विभाग को उत्पन्न करने वाली क्रिया का 
द्रव्यारम्भक अवयवों में किसी कारण से उत्पन्न 
होजाना। 


द्वितीय क्षण 


(क) अपेक्षाबुद्धि का उत्पाद । 
(ख) द्वित्वगुण की उत्पादोन्मुखता । 
तृतीयक्षण (ग) पूर्वोत्पन्न क्रिया से द्रव्यारम्भभ अवयवों में 
विभाग की उत्पत्ति-। 
(घ) अवयव-संयोग की नाशोन्मुखता । 
(क) द्वित्वगुण का उत्पाद । 
चतुक्षण (ख) '(द्वित्वत्व' सामान्य के ज्ञान की उत्पादोन्मुखता। 
् (ग) पूर्वोत्पन्न विभाग से द्रव्यारम्भक अवयवसंयोग 


८-७ //--०--७ /---+....... 


का नाश । 
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पर 


) द्वित्व गुण की विनाशोन्मुखता। 

) 'द्वित्वत्व' सामान्य के ज्ञान की उत्पत्ति 
पञ्चमक्षण ) पूर्वोक्त अवयवसंयोगनाश से अवयवि-द्रव्य का 
विनाश। 


अपेक्षाबुद्धि की विनाशोन्मुखता । 
बह अपेक्षाबुद्धि का नाश । 
जल रण (ख) ० ३23-+# विनाश । 

इस विवरण के अनुसार द्वित्वगुण का और अपेक्षाबुद्धि का एक ही क्षण में 
ग्र्थात्‌ समानकाल में ही विनाश होजाता है। पारस्परिक कार्य-कारणभाव के 
लिये यह व्यवस्था है, कि कार्योत्पत्ति से पूर्वक्षण में कारण का विद्यमान होना 
अ्रावश्यक मानाजाता है। परन्तु प्रकृत प्रसंग में द्वित्वगुणनाश के समानक्षण में 
ही अपेक्षाबुद्धानाश होरहा है; इसलिये द्वित्वनाश कार्य का कारण यहां अपेक्षा- 
बुद्धिनाश को नहीं मानाजासकता । फलतः पजथ्चमक्षण में हुआ द्रव्यताश 
ही स्वाश्रित द्वित्वगुण के विनाश का कारण है। 
तृतीय विवरण--- 


यदि कदाचित्‌ द्रव्यारम्भक_ अवयवसंयोग के विरोधी गुण विभाग की 
उत्पादिका क्रिया शअ्रपेक्षाबुद्धि के उत्पत्तिक्षण में होजाती है, तो उस दशा में 
द्रव्यनाश [ समवायिकारण का नाश ] और अपेक्षाबुद्धिनाश [निमित्तकारण का 
नाश | दोनों द्वित्वनाश के कारण संभव हैं । इस प्रक्रिया का विवरण निम्नलिखित 
रीति पर समभना चाहिये। प्रथम विवरण के अनुसार श्रपेक्षाबुद्धि की उत्पत्ति 
तृतीयक्षण में होती है, वहीं से प्रक्रिया का निर्देश न कर-सुविधा का विचार कर- 
प्रथमक्षण से ही प्रक्रिया का निर्देश प्रस्तुत है-- 


काल उत्पत्ति आदि 
न्द्रिय ों के योग 
प्रधमक्षेण (क) १४% य का घटादि द्रव्यों के साथ संयोग 
(ख) त्वत्व' ज्ञान की उत्पद्यममानता । 


[ (क) एकत्वत्व' ज्ञान की उत्पत्ति । 
(ख) अपेक्षाबुद्धि की उत्पद्यमानता | 
द्वितीयक्षण < (ग) किसी निमित्त से द्रव्यारम्भक३ संयोग-विरोधी 
| विभाग की उत्पादिका क्रिया की उत्पादोन्म॒- 
हे खता। 
[ (क) अपेक्षावुद्धि की उत्पत्ति । 

तृतीयक्षण 4 (ख) विभागोत्पादिका क्रिया की उत्पत्ति । 

(ग) एकत्वत्व' ज्ञान की विनाशोन्मुखता । 
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हि  (क) 
चतुथक्षण 4 (खे ) 
( (ग) 
[ (क) 
परञ्चमक्षण 4 (ख) 
| (ग) 
( (घ) 
[ (क) 
| (ख) 
षष्ठक्षण हर ' बच) 
| (ड़) 

हे 
[ (क ) 
सप्तमक्षण है 8 
( (घ) 
[ (क) 
अ्रष्टमक्षण 4 (ख) 
( (ग) 
नवमक्षण 4 (क) 


वेशेषिकदर्शनम्‌ 


“एकत्वत्व' ज्ञान का विनाश । 
द्वित्वगुण की उत्पत्ति । 

विभाग की उत्पत्ति । 

द्रव्यारम्भक अवयव-संयोग का नाश । 
द्वित्वत्व' सामान्य का ज्ञान । 
अपेक्षाबुद्धि की विनाशोन्मुखता । 
द्वित्वगुण-ज्ञान की उत्पद्ममानता । 
अवयवी द्रव्य का विनाश । 
द्वित्वगुण-ज्ञान की उत्पीत्ति । 
अपेक्षाबुद्धि का विनाश । 

द्वित्वगुण की विनाशोन्मुखता । 
द्वित्वगुणविशिष्ट-दद्वे द्रव्ये! इत्याकारक द्रव्यज्ञान 
की उत्पद्यमानता । 

द्वित्वगुण का विनाश । 

द्वद्रब्ये' ज्ञान की उत्पत्ति । 
द्वित्वगुण-ज्ञान की बिनाशोन्मुखता । 
संस्कार [द्वित्वमुणविपषयक] की उत्पद्यमानता। 
द्वित्व गुण के ज्ञान का विनाश । 
संस्कार का उत्पाद । 

व द्रव्ये' ज्ञान की विनाशोन्मुखता। 
६ द्रव्ये' ज्ञान का विनाश । 


इस ज्ञान का नाश पूर्वक्षण में उत्पन्न संस्कार से होता है । किसी भी आत्म- 
निष्ठ भावनाख्य संस्कार का नाश उसके सर्वान्तिम स्मरण [स्मृति-ज्ञान ] से 


माना गया है। 


द्वित्वोत्पत्ति प्रक्रिया के प्रथम कहे हुए दो विवरणों से यह सिद्ध होगया है, 
कि अपेक्षाबुद्धिनाश और समवायिकारण-नाश दोनों में द्वित्वगुण का नाश करने 
की क्षमता है। इस तीसरे विवरण में जो द्वित्वनाश बताया गया है; वह-षष्ठक्षण 
में उत्पन्‍्त आ्राश्यनाश [समवायिकारण-द्रव्यनाश] एवं अपेक्षाबु द्ध-विनाश-- 
दोनों से जन्य है। इनमें पौर्वापय की संभावना नहीं कीजासकती; ये दोनों 
ह्वित्वगुण-नाश के लिये युगपत्‌ आक्रमण करते हैं । इस विषय में विभिन्‍न व्याख्या- 
कार आचार्यों ने अपने विचार निम्नलिखित रूप में अभिव्यक्त किये हैं-- 
१--शंक रोपस्कार, ७।२।८--- 
“यदा तु द्वित्वाधारावववकमपिक्षाबुद्धयोयौं गपद्य॑ तदा द्वाम्यामाश्रय- 
नाशापेक्षाब्‌ द्धिनाशाम्यां द्वित्वनाश: ।/ 
२>-व्योमवती [प्रशस्तपादभाष्य-टीका |, पृ० ४६७ । चौखम्बा सीरीज़ । 
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#पदा ल्वपेक्षाबुडिसमकालमेकत्वाधारावयवे कर्म चिन्त्यते, तदोभय- 
विनाश्ादपि ग्रुणस्य विनाश: सम्भवतीति ज्ञेयम्‌ ।” 

३--किरणावली [ प्रशस्तपादभाष्य-टीका |], पृ० २०५, ए० सो ० कलकत्ता 
संस्करण-7 
“कर्मंसमकालमपेक्षाब्‌ द्धिचिन्तनादुभाम्यामपीति द्रष्टव्यम्‌ ।” 


पाकज-गुण 


पृथिवी-गत गन्ध, रस, रूप, स्पर्श ये चार गुण पाकज मानेजाते हैं। पहले 
से क्रमशः एक-एक को छोड़कर ये जल, तेज, वायु द्रव्यों के भी गुण हैं। वहां 
नित्य द्रव्य में रहनेवाले ये गुण नित्य हैं, तथा अनित्य द्रव्य में अनित्य। इन 
द्रव्यों में नित्य स्थिति परमाणु की है। इसलिये परमाणुगत ये गुण नित्य हैं, 
इच्णणुकादि समस्त अनित्य द्रव्यों में अनित्य । परन्तु पृथिवी-परमाणुओं में 
अग्निसंयोग से पहले ग्रुण नष्ट होने और अन्य नये गुण उत्पन्न होजाने से वहां 
ये गुण अनित्य हैं, क्योंकि ये पाकजन्य हैं । 

पाक-प्रक्रियागत भेद--पाकजन्य रूपादि गुणों की उत्पत्ति-प्रक्रिया में 
नैयायिकों तथा वैशेषिकों का परस्पर भेद है। नैयायिकों का कहना है, कि पाक 
अवयवी [पिठर-पात्र-सु रचित कच्चा घड़ा आदि ] में होता है। यह सिद्धान्त 
“पिठरपाकवाद' नाम से प्रसिद्ध है। इसके विपरीत वेशेषिक आचार्यों का कहना 
है, कि पाक स्वतन्त्र परमाणु [पीलू ] में होता है, अवयवी में नहीं । इसीकारण 
यह सिद्धान्त 'पीलुपाकवाद' कहाजाता है। 'पिठर' पद अवयवी और 'पीलू! 
परमाणु के लिये प्रयुक्त है । 

पिठर-पाक-प्रक्रिव---नैयायिकों की विचारघारा के अनुसार सभी कच्चे 
मृत्पात्र प्रशेथिलावयवर्संयोग वाले होते हैं। तात्पयं है, वहां अ्रवयवरसंयोग दृढ़ 
नहीं होता, मट्टी से बने कच्चे अवयवी की इस स्थिति को व्याख्याकारों ने 
'सच्छिद्र' पद से अभिव्यक्त किया है। जब कच्चा घड़ा आदि मृत्पात्र पकने के 
लिये आवा में रक्खाजाता है, तब अग्नि के अतिसूक्ष्म अवयव-आ्राम-द्रव्यावयवों 
के प्रशिथिल संयोगों के अन्तराल से पार होते हुए-आम-द्रव्य के प्रत्येक अवयव 
में संयुक्त होकर पहले रूपादि गुणों का नाशकर श्रन्य रूपादि ग्युणों को उत्पन्त 


शेड्र८ 


पैशेषिकदर्शनस_ 
ग्न्य कार 
कर देते हैं । इसप्रकार वह कच्चा घड़ा आदि बाहर भीतर सव जगह से 
पकजाता है । 


कह प्रक्रि] श्राजकल चीनी के वर्तत बनाये जाने में बहत स्पष्ट देखीजा- 
सकती है। मट्टी की तरह चीनी का 


जाता है। वहां भी विना पकी ह 3 अदा आज नस केक जो मम 
इन बर्तनों हि भट्टी में रखकर लत में अवयवों का संयोग दृढ़ नहीं होपाता । 
७४५ ५ सीमित स्तर तक गरमी दीजाती है, अथवा 
कहिये-अग्निसंयोग द्वारा उन्हें पकाया जाता है। उपयुक्त अग्नि-ताप ही उनको 
ठीक पकाता है। ताप में ल्यूनाधिकता होने पर पात्रों में विविध प्रकार के 
विकार ग्राजाते हैं । जैसे-- कोई ताप की न्यूनता से कच्चे रहजाते हैं, उनके रूप 
श्रादि वाज्छनीय स्थिति में नहीं उभर पाते; कहीं अधिक ताप से टेढ़े-मेढ़े हो 
जाते व टूट जाते हैं; कुछ और अ्रधिक ताप लगने से वाहर का रूप-रंग बिगड़ 
जाता है। तात्पय॑ है, बने-बनाये घटादि अवयवी द्रव्य में अग्नि-ताप से पाक 
संपन्‍न होजाता है; अवयवी के आरम्भक अ्रवयव-संयोगों का नाश नहीं होता, न 
अवयवी द्रव्य नष्ट होकर दुबारा बनता है, जेसा कि दूसरे सिद्धान्त 'पीलुपाक- 
वाद' में स्वीकार कियाजाता है। . 
कच्चे घड़े श्रादि को पकाने के लिये आवा में जिस आकार-प्रकार का 
रक्खाजाता है, पकने के अनन्तर वह आावा से निकाले जाने पर वैसा ही दृष्टि- 
गोचर होता है! । कोई पात्र पाक के अ्रनन्तर जो विक्ृत रूप में टेढ़े -मेढ़े या टूटे 
हुए रहते हैं, उसका कारण ताप की न्यूनाधिकता व पाक के साधन ईंधन आदि 
का आघात होता है । इसमें कोई प्रमाण नहीं, कि पात्र के इसप्र कार के विकार 
में-पात्र के परमाणु-पर्यन्त विशीर्ण होजाने पर पुनः: दुबारा बनते समय-किसी 
प्रकार की च्यूनता आदि कारण हो। फलत: अ्रवयवीरूप में बने-बनाये घटादि 
द्रव्य का ही अग्निताप से पाक होता है, यही सिद्धान्त प्रामाणिक है । 
पीलु-पाक प्रक्रिा--पीलु पाकवाद वेशेषिक आाचार्यों के सिद्धान्त के रूप 
में प्रसिद्ध है। उनका कहना है, कि सीधा अवयवी में पाक होना संभव नहीं । 
१. जयम्त भट्ट ने स्थायमझजरी [पृ० ४३६, वाराणसी-लाजरस संस्करण] में 
कहा है-- 
यादुगेव हि निक्षिप्तो घट: पाकाय कन्दुके । 
पाके४पि तादुगेवासाबुद्गतो दृश्यते ततः ॥ 
यहां 'कन्दुक' पद “श्रावा/ के लिये प्रयुक्त हुआ है । पाकद्दवारा सद्य- 


संस्कार की भट्टी का नाम “कन्दु' है। भट्टी की भावना से मृत्पात्र-ता पस्थान 
के लिये यहां इसका प्रयोग है। 
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7रणग्ुणपूर्वक कार्यंद्रव्य में गुणोत्पत्ति, तथा कार्य॑द्रव्य में 
कार्यद्रव्य में कारणगुणपूर्वक गुणोत्पत्ति की व्यव- 
पित किया है [२।१॥२४।॥।७।१।६ | । काय॑ंद्रव्य में 
होता है, इस व्यवस्था को व्याख्याकारों ने स्पष्ट 


इसमें बाघक हैं-+क 
द्रव्यनाश से गुण का नाश । 
स्था को सूत्रकार ने स्वयं स्था 
गुण का नाश द्रव्यनाश से ही 
किया' है। 

१. पकजाने पर घड़ा जब आवा से बाहर निकाला जाता है, तब स्पष्ट ही 
उसमें कच्ची दशा के इयाम रूपादि ग्रुण दिखाई न देकर नये रक्तरूपादि का 
प्रत्यक्ष होता है। इससे सिद्ध है, कच्ची अवस्था के श्याम-रूपादि गुणों का नाश 
होगया है, और रक्त रूपादि उत्पन्त होगए हैं । इयाम रूपादि का नाश+-निर्धारित 
व्यवस्था के अनुसार-द्वव्यनाश के विना संभव नहीं; इसलिये कच्चे घट का 
नाश और पक्‍के घट की उत्पत्ति को स्वीकार करना पड़ता है। पूर्वंगुणनाश से 
ज्ञात उसके आश्रय घट-अवयवी का नाश मानने पर यह नाश बीच में न रुककर 
दृचणुक पर्यन्त पहुंचता है । इसप्रकार हंयणुक पर्यन्त अवयवी का नाश होजाने 
पर स्वतन्त्र परमाणुशओरों में अग्निसंयोग से श्यामरूप आदि पहले गुणों का नाश 
होकर अन्य अग्नि-संयोग से रक्तरूप आदि गुणों की उत्पत्ति होती है । अनन्तर 
इच्णुकादि कायंद्रव्य की उत्पत्ति एवं कारणग्रुणपूर्वक कायेंगुणोत्पत्ति के प्रक्रम 
से अन्त्यावयवि-पर्यन्‍्त सजातीय रूपादि गुणों की उत्पत्ति होती चली जाती है। 
इसप्रकार सीधा अवयवी में पाक न होकर परमाणुओं में पाक संभव होने से 
पीलुपाक-सिद्धान्त निश्चित होता है। 

२. पिठरपाकवादियों का यह कथन“ कि अवयवी के सच्छिद्र अथवा 
प्रशिथिलावयवरसंयोग होने से सीधा अवयवी में पाक संभव है--युक्त प्रतीत नहीं 
होता । कारण यह है, कि अग्निसंयोग घट-अवयवी के बाह्य भागों के साथ 
संयुक्त होने के कारण पूरे अवयवी को व्याप्त नहीं करपाता । जब पाक बाहर ही 
रह जायगा, अन्दर का भाग कच्चा बना रहेगा ॥। घट-अवयवी के अन्दर अग्नि 
के प्रवेश में बाधक है-दो स्पशंवद्‌द्व्यों का एक काल में एक ही प्रदेश में न रह- 
सकना । जहां घट द्रव्य विद्यमान है, उसी समान प्रदेश में अग्नि का पहुंचना या 
विद्यमान होना संभव नहीं । इसलिये अन्दर-बाहर प्रत्येक अवयव में समवेत 


२. प्रद्स्तपादभाष्य, गुणपदार्थनिरूपण प्रकरण में रूपनिरूपण-प्रसंग, आाश्रय- 
विनाशादेव विनश्यतीति! । न्‍्यायकन्दली, पृ० १०६, लाजरस संस्करण । 
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'अवयवी को अगिन व्याप्त नहीं कर पाता' । फलतः प्रशिधिलावयवसंयोग अव- 
यवी में पाक का साधक नहीं मानाजासकता । फ 
३. यह देखाजाता है, आवा से पाक के अनन्तर घट बाहर निकाले जाने पर 
कभी टेढ़ा-मेढ़ा टूटा-फूटा होता है। यह स्थिति स्पष्ट करती है, कि कच्चा घड़ा 
आवा में रक्‍्खे जाने के अनन्तर अग्नि-संयोग से नप्ट होगया था, अनन्तर उत्पत्ति 
के समय किसी उपभोक्ता-अ्रदृष्ट के कारण वैगुण्य को प्राप्त होगया । इससे भी 
पाकज दशा में अवयवी का नष्ट होना प्रमाणित होता है । इन आरावारों पर वेशे- 
षिक के सिद्धान्तरूप में 'पील्‌-पाकवाद' स्वीकार कियाजाता है । 
उभय-वाद, एक विवेचन--गम्भी रता से विचार करने पर दोनों वादों में 
बाह्य परिस्थितियों के श्रतिरिक्त कोई विशेष अन्तर प्रतीत नहीं होता। दोनों 
वादों के अनुसार पूरा घड़ा पकता है। प्रत्येक वादी अपने कथन के लिये यह 
आवश्यक समभता है, कि घट का पूर्ण पाक होने में कोई बाधा उपस्थित न की- 
जासके। पर दोनों पक्षों में कुछ कमियां है, कुछ बाधा हैं । 
पिठर-पाकवादी जब अवयवी में परमाणुपर्यन्त पाक मानता है, और 
ऐसा मानकर अवयवी में पूर्ण पाक का उपपादन करता है; तो एक प्रकार से यह 
स्वीकार होगया, कि पाक परमाणु अ्रवस्था तक हुआ है । यह दूसरे बाद के साथ 
समानता की स्थिति है । विशेषता यह है, कि वह अ्रवयवी का नाश नहीं मानता । 
अवयवी के नाश को वस्तुतः पीलु-पाकवादी सिद्ध नहीं कर पाता । कच्चे घड़े पर 
जैसी चित्रकारी व रूप-रेखा, अवयव-सन्निवेश आदि पाक से पूर्व रहता है, पाक 
के अ्नन्तर भी उस सन्निवेश तथा चित्रकारी श्रादि में कोई अ्रन्तर नहीं होता; 
यदि अवयवी परमाणु पर्यन्त विशीर्ण होकर नष्ट होजाता है, तो ठीक उसी रूप 
में घट के स्वतः पुनर्निर्माण को सिद्ध किया जाना अशकय है। इस निर्माण में 
आत्माओं के अदृष्ट को मुख्य कारण बताना वास्तविकता से म्‌ह मोड़ कननी 
काटकर बच निकल जाने के समान है। 
इस वस्तुस्थिति को स्वीकार किया जाना चाहिये, कि कच्चे घड़े का आवा 
में रक्‍्खे जाने से पूर्व जो कुछ अवयव-सन्निवेश, ञ्राकृति आदि है, ठीक वही पाक 
के अनन्तर बना रहता है । वह परमाणु पयेनन्‍त विशीर्ण होकर, ठीक उसी अव- 


१. 'सर्वावियवेष्वन्तबंहिइच वत्तंमानस्य [-प्रवयविनः ] श्रग्निना व्याप्त्यभावात्‌ ७ 
प्र० पा० भा०, पाकज प्रक्तिया प्रसंग । 
पृष्ठ १०७, लाजरस संस्करण । 

२. द्रव्टव्य, न्‍्यायमज्जरी पृ० ४३८, लाजरस संस्करण । 
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यव-सन्निवेश के साथ पुनः बना है; इस कथन में कोई प्रमाण नहीं हैं । बने- 
बनाये अवयवी में अग्नि द्वारा पाक संभव है। अग्नि का संपर्क अवयवी के बाहर 
की ओर रहेगा, यह कथन उपहासास्पद-जैसा है । अवयवी के बने रहते ही अग्नि- 
संपर्क पूर्ण अवयवी के साथ व्याप्त रहता है, यह प्रत्यक्षगम्य है। चाय के प्याले 
में तीव्र-उष्ण चाय अथवा गिलास में दूध डालने पर प्याला और गिलास दोतोंमें 
अग्नि-संपक व्याप्त होजाता है। भीतर भरे उस उष्ण द्रव से वह समस्त पात्र 
इतना उष्ण रहता है, उसे बाहर से छुआ तक नहीं जासकता । यह स्थिति अग्नि 
द्वारा समस्त अवयवी के व्याप्त होने में प्रमाण है । प्याला व गिलास विशीर्ण हुए 
विना सबके सनन्‍्मुख विद्यमान रहते हैं । 

इस स्थिति को अधिक स्पष्ट समभने के लिये आवश्यक है, प्रथम अवयवी 
के वास्तविक स्वरूप को समभना। अवयवी क्‍या है? समस्त अवयवों के 
सन्निवेश-विशेष के आधार पर एकता का अस्तित्व । वह केवल एकत्व' का 
प्रतीकमात्र है। वस्तुरूप में वह अवयवों से अतिरिक्त कुछ नहीं । पर स्वयं अवयव 
अवयवी नहीं हैं; ग्रवयव अनेक और अ्रवयवी एक है । पाक “वस्तु-तत्व' में होता 
है, उसे किसी नाम से कहलियाजाय | इसप्रकार अवयवी केवल एकत्व' का 
प्रतीक है, और उसका बौद्धिक अस्तित्व है । यही अवयवी की स्वतन्त्र सत्ता है। 
घारण, आकर्षण, प्रत्यभिज्ञान, एकत्व का बोध आदि सब उस विशेष अवयव- 
सन्निवेश के आधार पर होते हैं। केवल अवयवों के आधार पर यह सब होना 
संभव नहीं । अवयवी की स्वतन्त्र सत्ता स्वीकार किये जाने में यही प्रमाण है। 

अवयवों के सन्निविष्ट रहने पर पाक की संभावना कहाँ तक है, विचारना 
चाहिये । पाक के लियें अग्नि किसी वस्तु में तीन प्रकार से प्रसार पाता है। ये 
तीन प्रकार वस्तुओं के भेद के आधार पर हैं। विभिन्‍न वस्तुओं का रचना-क्रम 
और उसके आधार पर उनका गठन अनेक प्रकार का होता है । उसीरके अनुसार 
उनमें पाक के लिये अग्नि का प्रसार तीन प्रकार से पायाजाता है। 

१-संचालन- [ (०700०/०४-- कॉन्डक्शन ] , यह प्रकार धातुओं में देखा- 
जाता है | अर्थात्‌ धातुओं में ताप की गति का यह प्रकार है । इसमें धातु के एक 
सिरे का ताप से संपक होने पर तप्त अंश अगले संबद्ध अंशों को क्रमश: ताप 
देताजाता है। धातु का एक भाग ताप से संबद्ध होनेपर समस्त धातुपिण्ड संतप्त 
होजाता है। 

२-संवहन- [ (007५९००४०॥-- कॉन्‌ वैक्शन ], यह्‌ प्रकार द्रव पदार्थों में 
पायाजाता है; जैसे-घृत, जल, बरफ आदि। गैस में भी ताप की गति का यही 
प्रकार रहता है। 
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३-विकी णं- [7२8049०(075- रैडिएक्शन ], जहाँ ताप स्वयं पदार्थ तक 
पहुंचता है, वहां यह प्रकार माना गया है । जै से-सू्यंका ताप हम तक पहुंचता है । 
अँगीठी आदि के समीप बैठे हम ताप का अनुभव करते हैं । वस्तुतः पहले दो 
प्रकारों में भी विकीर्ण-स्थिति मूलरूप से विद्यमान रहती है| आगे आ्राधार की 
स्थिति विभिन्‍न होने से उक्त-प्रकार बनजाते हैं । 
ताप की गति के आधार पर द्रव्य दो वर्गों में बाँटे गये हैं--- १-सुचालक -+ 
06009 ((0007००7 | २-कुचालक---896 ((०४००८०० । धातु संख्या एक में, 
तथा काष्ठ, घट आदि संख्या दो में आते हैं। इनमें [संख्या दो वालों में | ताप 
संबद्ध अंश से आगे नहीं चलता । 
पाक के इन प्रकारों में घटादि द्रव्यों का पाक दूसरे प्रकार के अनुसार समभना 
चाहिये । इसप्रकार अ्रवयवों की सन्निविष्ट दशा में श्र्थात्‌ अविक्नत्त अ्रवयवी में 
पाक होना संभव है । पाथिव आदि अ्रवयवी के गठन की अपेक्षा अग्नि अत्यन्त 
सूक्ष्म रहता है; इसी कारण वह सन्तिविष्ट अ्रवयवों में प्रवेश पाजाता है । इस 
वस्तुस्थिति का आचार्यों ने दोनों प्रकार अभिलापन किया है । अवयवी के आधार 
प्रत्येक अवयव के पकजाने के कारण अवयवी के अन्तिम-ग्रवयव पर्य॑न्त विशीर्ण 
होजाने की कल्पना केवल बौद्धिक है। स्वतन्त्र परमाणु में पाक कहेजाने का यही 
मूल आ्राधार है। श्रन्यथा अवयवी में पाक होने की संभावना के लिये कोई बाधा 
प्रतीत नहीं होती । 
कतिपय श्ञास्त्रीय मान्यताएँ:--स्वतन्त्र परमाणुओं में पाक की कल्पना के 
लिये दौड़ क्यों लगाई गई, इसके आधार-कतिपय शास्त्रीय मान्यता हैं । उनपर 
विचार कर लेना श्रपेक्षित है। पहली मान्यता है--'कार्य द्रव्य में कारणग्रुणपूर्वक 
गुणोत्पत्ति'। इसके श्रनुसार कार्य घट में गुणोत्पत्ति उसके कारणगत गुणों से 
होगी । दुसरी मान्यता है-कार्यद्रव्यनाश से गुण का नाश'। ये दोनों मान्यता 
सीमित करदीगई हैं-केवल पाकज गुणों के लिये । इसका परिणाम यह है, कि 
घट श्रादि अवयवी में पूरवंगुण का नाश, एवं ग्रुणान्तर की उत्पत्ति अग्नि-संयोग से 
नहीं होसकती । घट के पकने पर देखाजाता है, कि उसमें पूवंगुण का नाश और 
गुणान्तर की उत्पत्ति होगई है; यह स्थिति उक्त मान्यताओं के अनुसार घट का 
नाश हुए विना संभव नहीं; इसलिये घटनाश की कल्पना कीजाती है, और यह 
नाश सर्वादिम अभ्रवयवी पर्यन्त मानना पड़ता है । इसप्र कार दृचणुक पर्यन्त अवयवी 
का नाश होकर स्वतन्त्र परमाणुओं में अ्रग्निसंयोग से पूर्वगुणनाश और गुणान्तर 
की उत्पत्ति को मानागया। परन्तु पाक के अनन्तर आवा से घट बाहर निकाले 
जाने पर ग्रुणपरिवत्तंन के अतिरिक्त वह आकार-प्रकार व अवयव-सन्निवेश आदि 
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में वैसा ही दीखता है, जैसा .पाक से पूर्व था; इसलिये उसकी पुनः उत्पत्ति की 
कल्पना करनी पड़ती है । तब अन्त्यावयवी [घट आदि तक कारणग्ुणपूर्वक कार्य 
में गुणोत्पत्ति की मान्यता व्यवस्थित होती है । 
इन मान्यताओं से परमाण को बाहर रक्‍्खा गया है, क्योंकि वहां न द्रव्य- 
नाश से गुणनाश संभव है, और न कारणगरुणपूर्वक गुणोत्पत्ति । क्योंकि परमाणु 
नित्य मानेजाने से न उसका नाश संभव है, और न उसका कोई कारण; जिससे 
वहां कारणगुणपूर्वक ग्रुगोत्पत्ति हो । ये मान्यता हैं, जिनके कारण अवयवी में 
पाक होता बाधित होकर उसके लिये परमाणुपर्यत्त दौड़ लगाना आवश्यक 
समभागया है । 
इस विचार में-जसा प्रथम कहागया--अवयवी का पूर्णनाश होकर पुनः स्वयं 
डसका उत्पन्त मानाजाना केवल कल्पना-प्रसूत है; इस स्थिति का ध्यान रखते 
हुए यदि उक्त मान्यताओं में कुछ शिथिलता करदीजाय, तो अवयवी में पाक 
निर्वाध होजाता है । मान्यताग्रों के|श थिज्य का स्वरूप इसप्रकार समभना चाहिये 
अत्यावयवी में गुणोत्पत्ति तथा ग्रुणनाश को दोनों प्रकार मानलियाजाय--१- 
कारणगुणपूर्वक ग्रुणोत्पत्ति तथा द्रव्यनाश से गुणनाश | एवं २--प्न ग्तिसंयोग से 
गुणनाश तथा ग्रुणान्तरोत्पत्ति। इसका विवेक इसप्रकार होगा-परमाणु प्रथम 
जैसे रूपादि गुणवाले हैं, उनसे दृ्यणुकादि उत्पत्तिक्रम द्वारा कार्य में जो गुण 
उत्पन्न होंगे वे अन्त्यावयवी पर्यन्त कारणगुणपूर्वक होंगे। यदि उसी दशा में 
घटादि कार्य--अ्रन्त्यावयवी नष्ट होजाता है, तो द्रव्यनाश से गुणनाश होगा । 
अन्त्यावयवी में भ्रग्नि-संयोग होने पर पूर्वगुण का नाश और ग्ुणान्तरोत्पत्ति 
अग्निसंयोग द्वारा होंगे । जो कार्य परमाणु में मानागया, वह अन्त्यावयवी में मान 
लेना चाहिये । अब अन्त्यावयवी में पूवंगुण नष्ट होकर पाकज गुणान्तर उत्पन्न 
होगये हैं । इसके अ्रनन्तर जब भ्रवयवी का नाश होगा, तो पुनः यहां द्रव्यनाश से 
गुणनाश होगा। इससे कारणगुणपूर्वक कार्य में ग्रुणोत्पत्ति, तथा अपवादरूप से 
अन्त्यावयवी में अग्नि-संयोग से भी गुणनाश व ग्रुणोत्पत्ति होगी । इसप्रकार उत्त 
मान्यताओं का निर्वाह होजाता है । 
आशंका कीजासकती है, कि जब अवयवी में पाक होगा, तो अवयवों की क्या 
दशा होगी ? क्‍या अवयव पाकरहित रहेंगे ? क्योंकि अवयव स्वयं अवयवी 
नहीं हैं ? इस आशंका का समाधान तिल की झट पहाड़ है । इसी कारण अव- 
यवी का मान्य स्वरूप प्रथम निर्दिष्ट कियागया है । वस्तु-सत्ता के रूप में विशिष्ट 
सन्निवेश के साथ समस्त अवयव ही अवयवी हैं । यदि अ्रवयवी का पाक होता है, 
वो अवयव शेष नहीं रहजाते । अ्वयवी उन्हीं समस्त अवयवों का सन्तनिविष्ट- 


३४४ वेशे षिकवर्गान म्‌ 
रूप है। इसीकारण प्रथम कहा है-पाक अवयवी में कहाजाय, या अ्रवयव में; 
इसमें मूलतः कोई विशेष अन्तर नहीं है । 
एक अन्य श्राशंका विद्वानों के सम्मुख है । द्रव्यनाश से गुण का नाश होता 
है, इस मान्यता के अनुसार पक्‍्व-अपक्व घट आदि द्रव्य जब नष्ट होते हुए आदय- 
कार्य दच्रणुक की दशा में आजतते हैं, तव भन्तिम विभागजन्य संयोगादि नाश से 
दृचणुक काये का नाश होजाता है । कार्यद्रव्यनाश से उसके रूपादि गुणों का ना 
होजायगा; तब उन परमाणुओं में कौन-से रूपादि गुण रहेंगे ” उस दशा में 
वहां रूपादि गुणोत्पत्ति का कारण क्या होगा ? कदाचित्‌ प्रलयकाल उपस्थित 
होने पर प्र लयाग्नि-संयोग कारण कल्पना कियाजासके; पर घटादि कार्य की वैसी 
दशा प्रलयकाल के अ्रतिरिक्त समय में भी संभव है ? वस्तुतः अतीन्द्रिय पदाथ- 
विषयक ये निगूढ़ श्राशंका-जिनका कदाचित्‌ कहीं अन्त नहीं-सदा समाधान की 
अपेक्षा रखती हैं । 
परमाणु से कार्यारम्भ के प्रसंग में एक तीसरी मान्यता यह प्रस्तुत कीजाती 
है, कि दो द्रव्यों का संयोग अव्याप्यवृत्ति [स्वसमानाधिकरणात्यान्ताभावप्रति- 
योगी | होता है । इस व्यवस्था को--दो कारयंद्रव्यों के संयोग के विषय में-सीमित 
करदिबागया है। तात्पयं हे--कार्यंद्रव्य-दवयः का संयोग अव्याप्यवृत्ति होता है । 
इस मान्यता के अनुसार दो परमाणुश्रों का संयोग--जो द्द्यणुक को उत्पन्न करता 
है-अव्याप्यवृत्ति नहीं होता; क्योंकि हृच्णुक के अ्रवयव-दो परमाणु कार्य द्रव्य 
नहीं हैं। अवयवी में पाक माननेवालों का कहना है, कि अवयवी में अवयव- 
संयोग के अ्व्याप्यवृत्ति होने के कारण सावकाश होने से अग्नि उस अवकाश द्वारा 
अ्रवयवी में प्रविष्ट होजाता है; इसप्रकार अवयवी-द्ा में पाक संभव है। परन्तु 
दृचणुक के अवयव-दो परमाणुओ्रों का संयोग सावकाश न होने से अग्नि का प्रवेश 
वहां संभव न होगा । तब अवयवी में पाक का कथन संगत नहीं मानाजासकता | 
इसके विवेचन में प्रवुत्त अवयवि-पाकवादी का कहना है, कि यदि दृचरणुक 
के आरम्भक परमाणु-द्य क। संयोग निरवकाश रहता है, तो इसका यह तात्पयं 
है, कि परमाणु और द्थणुक का परिमाण समान है | यदि परमाणु के समान 
परिमाण वाले द्वद्रणुक में निरवकाश होने से भ्रग्निद्वारा पाक संभव नहीं, तो उसी 
परिमाणवाले स्वतः निरवकाश परमाणु में पाक कैसे संभव होगा ? तब जैसे पर- 
माणु नें अवकाश न रहने पर पाक संभव है, वैसे ही दच्णुक में-- परमाणु-समान 
श्राकार होने से--पाक होता चाहिये । यदि यहां पाक न होगा, तो परमाणु में 
ही क्‍यों होगा ? परिमाण की व निरवकाशता की उभयत्र समानता से एक [पर- 
माणु ] में पाक हो, अन्य ]द्र्यणुक| में न हो, इसका कोई नियामक प्रतीत नहीं 
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होता । यदि द्द्यणुक (अवयवी) में पाक संभव है, तो घट (अवयवी) में भी 
संभव होगा । 
इस सब विवेचन से यह स्पष्ट करने का प्रयास कियागया है, कि पाक चाहे 

अवयव में मानाजाय, अथवा अवयवी में, इससे वस्तु-स्थिति में कोई अन्तर नहीं 

आता । व्याख्याकारों ने पिठर॒पाक अथवा पीलुपाक के आधार पर जो विस्तृत 

विवेचन प्रस्तुत किये हैं, उनमें शाब्दिक वाद-प्रतिवाद ही अधिक उभरवर सामने 
आया है । वस्तु-स्थिति की ओर उतना ध्यान नहीं दियागया | 

पीलुपाक-वाद के अनुसार दृचणुक-नाश के अनन्तर स्वतन्त्र पाथिव परमाणुओं 

में अग्निसंयोग से पूर्व-विद्यमान इयामरूपादि का नाश तथा अन्य रक्‍तरूपादि के 
उत्पन्न होने में कितने क्षण अपेक्षित होते हैं; इसका विवरण व्याख्याकारों ने 
विस्तारपूर्वक प्रस्तुत किया है । इस प्रक्रिया का आरम्भ द्ग्रणुकनाश से किया- 
जाता है। यद्यपि इससे पूर्व दृद्यणुक के आरम्भक परमाणु के साथ अग्नि का 
'नोदन” नामक संयोग होता है। उस संयोग से एक परमाणु में क्रिया उत्पन्न हो- 
कर, वह उस परमाणु का दूसरे परमाणु एवं पूव॑प्रदेश से विभाग करदेती है; 

श्र्थात्‌ उस क्रिया से एक परमाणा_ में पूर्वप्रदेश से विभाग उत्पन्न होता है। उससे 
दृच्रणुकारम्भक संयोग तथा पूर्व॑-प्रदेश-संयोग का नाश होजाता है । अनन्तर अस- 
मवायिकारण अवयव-संयोग के नाश से कायंद्रव्य-दृच्णुक का नाश होजाता है । 
तथापि दृचणुक-नाश से पहले के क्षणों की उपेक्षा करके द््यगुक-नाश-क्षण से ही 
गणनामूलक क्षण-प्रक्रिया का आरम्भ कियाजाता है ! वह प्रक्रिया निम्मलिखित- 
रूप में समभनी चाहिये-- 

प्रथम क्षण-- 

(क) द्ृचणुक-नाश, 

(ख) इयामरूपादि-नाशक “अ'' अग्नि और “अर” परमाणु संयोग का उत्पाद, 

(ग) श्यामरूपादि की विनाशोन्मुखता, 

(घ) रक्तरूपादि के उत्पादक आरा अग्नि-अ' परमाणु-संयोग की उत्पादो- 

न्मुखता, 

(डः) पूर्वक्षणोत्पन्न क्रिया द्वारा सम्पन्न अ' परमाणु का उत्तर-देश के साथ 

__ संयोग।_ 

१. एक ही श्रग्नि-संयोग विनाश झौर उत्पाद का कारण नहीं होता । श्रतः प्रथम 
अग्नि! पद के सात “अ्र' तथा दूसरे के साथ भ्रा' संकेत दियागया है। इसी- 
प्रकार दृधणुकारस्भक दो परमसाणुओशों को “अर तथा “भरा! से संकेतित 
किया है। 
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द्वितीय क्षण-- 
(क) “अ' परमाणु में श्यामरूपादि का नाश, 
(ख) श्यामरूपादि नाशक 'अ्र' श्रग्नि-+ अ' परमाणु-संयोग से 'भ्र/ अग्तिगत 
क्रिया का नाश, 
(ग) उत्तर-देश-संयोग से अ' परमाणूगत क्रिया का नाश, 
(घ) रक्तरूपादि के उत्पादक ओझा अग्नि और अर परमाणु के संयोग का 
उत्पाद । 
तृतीय क्षण-- 
(क) “श्र परमाणु में रक्तरूपादि का उत्पाद, 
(ख) “श्र अग्नि में [अदृष्टादिवश] क्रियान्तर का उत्पाद, 
(ग) “रा अग्नि की पूर्व-क्रिया का विनाश । 
चतुर्थ क्षण--- 
(क) अ्रदृष्टवदात्म-संयोग से अ' परमाणु में द्वबग्रुणकारम्भक-संयोगालुकूल- 
क्रिया का उत्पाद, 
(ख) “अर अग्नि में पूर्वक्षणोत्पन्न क्रिया द्वारा उसका अर परमाणु स तथा 
पूर्व-देश से विभाग, 
(ग) “थ्रा' अग्नि में [अदृष्टादिवश] क्रियान्तरोत्पाद । 
पञुचमक्षण-- 
(क) “अर परमाणु का पूर्व-प्रदेश से विभाग, 
(ख)' “अ्र' अग्नि के पूर्व-देश-संयोग का नाश, 
(ग) ओआा अग्नि का श्र परमाणु से तथा पूर्व॑-प्रदेश से विभाग । 
षष्ठ क्षण-- 
(क) “अर परमाणु के पूर्व-देश-संयोग का नाश, 
(ख) “अर अग्नि का आरा परमाणु के साथ तथा उत्तर-देश के साथ संयोग, 
(ग) भा अग्नि का अर परमाणु के साथ तथा पूर्व-देश के साथ संयोग का 
नाश । 
सप्तमक्षण-- 
(क) “अर परमाणु का आ' परमाणु के साथ तथा उत्त र-देश के साथ संयोग, 
(ख) ओआा' परमाणु के इयामरूपादि का नाश, 
(ग) “झा अग्नि का आ' परमाण के साथ संयोग । 
प्रष्टमक्षण--- 
(क) ओआ' परमाणु में आा' अ्रग्नि के संयोग से रक्तरूपादि का उत्पाद, 
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(ख) सप्तमक्षण-गत “अनश्रा' परमाणुद्दय के संयोग से दृच्चणुक का उत्पाद । 

नवमक्षण-- 

(क) द्द्णुक के समवायिकारण “अ' परमाणु तथा “श्रा' परमाणु में क्रमा- 
नुसार तृतीयक्षणोत्पन्न एवं अष्टमक्षणोत्पन्न रक्तरूपादि से द्द्यगुक में 
रक्तरूपादि का उत्पाद । 

दृचरणुकद्रव्यनाश से लगाकर पुनः द्वच्मणुकोत्पत्ति एवं दृच्रणुक में रक्तरूपादि 
की उत्पत्ति पर्यन्त जो नव-क्षण प्रक्रिया प्रस्तुत कीगई है, वह न्‍्यायवेशेधिक के 
उन नव्य आचार्यों के मतानुसार है, जो विभागज-विभाग की उद्भावना को अना 
वश्यक मानते हैं। इस विभाग को स्वीकार करने वाले प्राक्तन आचार्यों का 
कहना है, कि एक ही क्रिया द्रव्यारम्भक संयोग के विरोधी तथा अविरोधी दोनों 
प्रकार के विभाग को उत्पन्न नहीं करसकती। इसको स्पष्ट करने के लिये व्या- 
ख्याकार कमल-दल-विकास का उदाहरण प्रस्तुत करते हैं । कमल जब कली 

(मुकुल) की अवस्था पारकर खिलने लगता है, उस समय कमल के जिस एक दल 

(पंखुड़ी) में क्रिया होती है, वह क्रिया अपने आधार (दल) में विभाग को 

उत्पन्त करती है । वह विभाग उस दल का-एक आकाझ्झ-प्रदेश के संयोग का नाश 

कर-अन्य आकाशछ-प्रदेश से संयोग उत्पन्त कर देता है । यह क्रियाजन्य 
विभाग द्रव्यारम्भक संयोग का अविरोधी है। यदि वही क्रिया द्र॒व्यारम्भक 
संयोग के विरोधी विभाग को भी उत्पन्न कर दे, तो कमल विकसित होने के 
स्थान पर विनष्ट होजाना चाहिये । श्राकाशदेश-दलसंयोगनाश के अ्रवसर पर ही 
द्रव्यारम्भक संयोग का भी नाश होजाने से विकसित न होकर कमल नष्ट हो- 
जायगा । इस कारण यह शास्त्रीय व्यवस्था है, कि एक क्रिया द्रव्यारम्भक संयोग 
के विरोधी-अविरोधी दोनों प्रकार के विभाग को उत्पन्न नहीं करसकती । 

इस व्यवस्था के अनुसा र द्ग्रणुकावयव में उत्पन्न क्रिया द्रव्यारम्भक संयोग 
के विरोधी विभाग को उत्पन्न करती है। विभाग से द्रव्यारम्भक संयोग का 
नाश होजाने पर भी दृद्मणुक द्रव्य का नाश प्राप्त न होगा; यद्यपि असमवायि- 
कारण-अवयवसंयोग के नाश से कार्य द्रव्य का नाश होजाना चाहिये | द्च्णुक के 
नाश न होने का कारण यह है, कि उसके क्रियाश्रय अवयव का आकाश-देश से 
जो संयोग है, उसका नाशक कोई कारण यहां नहीं है। इसके लिये आचार्यो ने 
कल्पना की है, कि यह क्रियाजन्य विभाग अपने आगे एक और विभाग को 
उत्पन्न कर देता है, वह विभाग द्रव्य (-दचणुक ) के अनारम्भक दृचणुकावयव- 
आकाशदेशसंयोग का नाश करदेता है । इसका परिणाम होता है, कि द्बद्यणुका- 
वयव उस आकाश-देश से हटकर अलग होजाता है, तब द्ग्णुक अपने कार्यरूप 
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कमल-दल-विकास के तर्क पर विभागज-विभाग की कल्पना में नव्य आचार्यों 
का कहना है, कि वहां क्रिया द्रव्यारम्भकसंयोग के विरोधी विभाग को उत्पन्न 
नहीं करती, भले ही उसमें उभयविध विभाग को उत्पन्न करने की क्षमता बनी 
रहे । कारण यह है, कि कमल का द्रव्यारम्भक संयोग दलों के मूल में है, तथा 
विकास के लिये दलों के श्रग्रभागस्थित कमल-द्रव्यानारम्भक संयोग का विभाग से 
नाश होता है। वही क्रियाजन्य विभाग कली-द्रव्य के आरम्भक संयोग का नाशक 
होता है । कली (-मुकुल) द्रव्य के रूप में दलों का जो परस्पर संयोग है, वह 
द्रव्यारम्भक संयोग है; उसका यदि नाश न होगा, तो कमल का विकास ही 
संभव नहीं, वह मुकुल ही बना रहेगा। भरत: एक क्रियाजन्य विभाग उभयविध 
[द्रव्यारम्भक.-भ्रनारम्भक] संयोग का नाशक संभव है; तब विभागज-विभाग 
की कल्पना व्यर्थ है । 

प्रावतन आचार्य यहां भी विभागज-विभाग की कल्पना करते हैं; क्‍योंकि 
एक क्रियाजन्य विभाग अपने अधिकरण में एक ही संयोग का नाशक होसकता 
है। यहां संयोग दो हैं, एक-अवयवों का द्रव्यारम्भक संयोग; दूसरा दृच्चणुका- 
वयव का आकाझ-देश से संयोग, जो द्रव्य का अ्नारम्भक है । क्रियाजन्य विभाग 
द्रव्यारम्भक संयोग का नाशकर चरिताथं होजाता है । पूर्णकाम हुआ वह विभाग 
अन्य विरोधी-नाश-कार्य के लिये अक्षम होगा, अतः द्रव्यानारम्भक संयोग के 
नाश के लिये विभागज-विभाग की कल्पना आवश्यक है । 

क्रियाजन्य एक ही विभाग के द्रव्यारम्भकसंयोग का विरोधी एवं अविरोधी 
होने में आचाय उदयन ने विभाग-गत वेजात्य होने की आपत्ति का उद्भावन 
किया है। आचार्य का कहना है, कि विभाग-गत वेजात्य उसके कारणभूत करमें- 
गतवंजात्य के विना संभव नहीं, तथा कर्म-गत वैजात्य की कल्पना सर्वथा निरा- 
धार है; क्योंकि एक ही कार्य में परस्पर विरुद्ध उभ यविध वेजात्य [ द्रव्यारम्भक- 
संयोग-प्रतिरोधक विभागजनकत्व एवं द्रव्यारम्भकसंयोगा5प्रतिरोघक-विभाग- 
जनकत्व ] का उपपादन नहीं कियाजासकता । इस कारण एक क्रियाजन्य विभाग 
द्रव्यारम्भक संयोग का विरोधी -अविरोधी उभयरूप नहीं होसकता । अतः क्रिया- 
जन्य विभाग से द्रव्यारम्भक संयोग का नाश होने पर द्रव्यावववगत-अाकाश-देश- 
संयोग के नाश के लिये अन्य विभाग श्रपेक्षित होगा । इसकारण विभागज-विभाग 
की कल्पना अनिवार्य है । 
इस प्रसंग में वस्तुस्थिति यह है, कि दृच्णुक-ताश के अवसर पर दो संयोग 
ऐसे हैं, जिनका नाश होने से द्थयणुक का नाश संभव है। एक-द्वच्रणुकद्रव्या- 
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रम्भकसंयोग; अर्थात्‌ दो परमाणुओं का परस्पर संयोग । दूसरा-दृ्रणुकावयव-- 
अाका शदेश-संयोग । यह संयोग द्ृच्यणुक द्रव्य का आरम्भक नहीं है । दृचणुका- 
वयव में हुई क्रिया से उत्पन्न विभाग पहले संयोग का नाशक होगा। दूसरे 
संयोग का नाश क्रियाजन्य विभाग से संभव नहीं, क्योंकि वह एक संयोग का 
नाश कर चरितार्थ होचुका है। इसके अतिरिक्त उन दोनों विभागों में स्वरूपेण 
वेजात्य है । अत: दूसरे संयोग के नाश के लिये अन्य विभाग अपेक्षित होगा; 
वही विभागज-विभाग है । तात्पय है, क्रियाजन्य विभाग आगे अन्य विभाग को 
उत्पन्न करदेता है । 

उक्त विवरण विभाग की उभयविधता [द्द्यणुका रम्भ क-संयोगविरोधिता- 
अविरोधिता; अथवा द्ृचणुकारम्भक-अनारम्भकसंयोगविरोधिता] को सम्मुख 
रख प्रस्तुत किणागया है । इसीको क्रिया के आधार पर इसप्रकार प्रस्तुत किया- 
जासकता है-- एवं क्रिया उस विभाग को उत्पन्न करती है, जो द्रव्यारम्भक- 
संयोग का नाशक है। वही क्रिया द्रव्य के अनारम्भक-संयोग के नाशक विभाग 
को उत्पन्न नहीं करसकती । इसलिये द्वगणुकनाश के आधार पर क़ियाजन्य- 
विभाग द्रव्यारम्भक-संयोग का नाश करेगा; दृचणुकावयव-अरकाशदेशसंयोग 
का नहीं । अन्य क्रिया की कल्पना वहां न होने से इस संयोग का नाशक विभाग 
क्रियाजन्य-विभाग से उत्पन्न मानाजाता है । यह स्थिति प्रत्येक द्रव्य-ताश के अव- 
सर पर उपस्थित होती हैं, जब कि मुख्यतः उसका नाश असमवायिकारण के 
नाश होजाने से होरहा हो । 

कारणस्थानीय पूर्व विभाग कार्यस्थानीय विभाग को कौन से क्षण में उत्पन्न 
करता है; इस विषय में आचार्यों का थोड़ा मतभेद है । एक मत है-क्रियाजन्य 
विभाग से द्रव्यारम्भकसंयोग-नाश क्षण में अगला विभाग उत्पन्न होजाता है । 
दूसरा मत है-हद्रव्यारम्भकसंयोग-नाश-दक्षण में विभागज-विभाग उत्पन्न न हो- 
कर उससे अगले द्रव्य-नाश क्षण में उत्पन्न होता है। यह मत आचार्य उदयन 
का है। 

आचार्य का कहना है, कि प्रशस्तपाद के ''का्य विनाश' पद का अर्थे--द्रव्या- 
रम्भ क-सं योग-विनाश” न होकर “द्रव्यनाश' है। कारण यह है, कि विभाग आगे 
विभागान्तर के उत्पादन में प्रतिबन्धका$भाव की अपेक्षा रखता है। द्रव्यारम्भक- 
संयोग विभाग का प्रतिबन्धक नहीं होसकता; क्योंकि ऐसा मानने पर संयोग 
विभाग से प्रबल होगा, तब वह॒ विभाग द्रव्यारम्भक संयोग का प्रतिबन्धक न॑ 
१. विभाग: कार्यविनाश विशिष्टं कालं*--अ्रपेक्ष्य" * “विभागान्तरसारभते 
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हो सकेगा। एक ही विभाग संयोग का प्रतिबद्ध य॒ और प्रतिबन्धक होना संभव 
नहीं | अत: विभाग का प्रतिबन्धक द्रव्य को भानना होगा । द्रव्य की विद्यमानता 
में विभाग विभागान्तर को उत्पन्न नहीं करसकेगा, द्रव्य-नाश-लक्षण में ही यह 
संभव होगा। भ्रत: प्रशस्तपाद के कार्य-विनाश' पद का भ्रर्थ द्रव्य-विनाश' सम- 
भना युक्त है । 

इस मतभेद के रहने पर जब प्रथम मत के अनुसार द्र॒व्यारम्भक-संयोग- 
नाश क्षण में विभागज-विभाग उत्पन्न होता है; तब पीलु-पाक प्रक्रिया दश-क्षण 
की बनती है। दूसरे मत के अनुसार एक क्षण झआरागे, द्रव्य-नाश-क्षण में विभागज- 
विभाग उत्पन्न होने से पीलु-पाक-प्रक्रिया में एक क्षण और बढ़जाता है। यह 
मत-भेद इसीकारण है, कि विभागज-विभाग स्वीकार करने पर उसे किस क्षण 
में उत्पन्त मानाजाय; द्रव्यारम्भक-संयोग-नाश-क्षण में अ्रथवा द्रव्य-नाश- 
क्षण में । 

द्रव्य-नाश-क्षण में विभागज-विभाग की उत्पत्ति मानने पर एक बात 
'विचारणीय है। दृच्णुकावयव में क्रियाजन्य विभाग से द्च्मणु कद्रव्यारम्भक पर- 
माणुद्द्यसंयोग का नाश होने पर अगले क्षण में द्रव्यनाश अवश्यंभावी है। असम- 
वायिकारण के नाश से द्रव्यनाश मानाजाता है। ञ्रब यदि द्रव्यनाश-क्षण में 
विभागज-विभाग उत्पन्न हुआ मानाजाता है, तो वह विभाग अपनी उत्पत्ति से 
अगले क्षण में दृच्णुकावयव-आ्राकाशदेश-संयोग का नाश करेगा । जबतक इस 
संयोग का नाश न होगा, द्ृथणुकावयव उस देश से न हटने के कारण हचणुक 
बना रहेगा; क्योंकि श्राकाश-देश के साथ उसके संयोग का नाश नहीं हुआ है । 
इसका परिणाम यह होगा, कि अ्रसमवायिकारण का नाश होजाने पर भी द्रव्य 
बना रहेगा, जो अनिष्ट है। इसलिये द्रव्यनाश-विशिष्ट-क्षण रे एक क्षण पूर्व 
अर्थात्‌ द्रव्यारम्भक-संयोग-नाश-विशिष्ट-क्षण में विभांगज-विभाग की उत्पत्ति 
मानना भ्रधिक युक्त है। इससे द्रव्यारम्भक-संयोगनाश होने पर अगले जिस क्षण 
में द्रव्यनाश होगा; उसी क्षण में प्रथमक्षणोत्पन्न विभागज-विभाग से दृचणु- 
कावयव-गअ्राकाशदेश-संयोग का नांश होगा। ऐसी स्थिति में ग्रसमवायिकारण के 
नाश से द्रव्यनाश में कोई बाधा न रहने से अ्निष्टापत्ति न होगी। 

द्रव्य (-दच्रणुक) को विभागज-विभाग का प्रतिबन्धक माना, जबतक द्रव्य 
बैठा है, विभागज-विभाग को उत्पन्न नहीं होने देता | अ्रतः द्रव्यनाशविशिष्ट 
क्षण में विभागज-विभाग की उत्पत्ति मानना युक्त है। परन्तु ऐसी स्थिति में 
विभागज-विभाग मानने की आवश्यकता क्या है ? द्रव्यनाश का तात्पय है--- 
हृचणुकावयव का उस आकाआ-देश से हटजाना, जब आराकाशदेश-विशेष के साथ 
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उस दृथणुकावयव का संयोग ही न रहा, तो विभागज-विभाग का उत्पन्न होना 
अनावश्यक है। उस आरकाशदेश-विशेष के साथ द्र॒णुकावयव-संयोग का नाश 
करने के लिये ही तो उस विभाग की मा निकका थी। द्रव्यनाश होने पर उस 

हीं। यदि संयोग बना है, तो द्रव्यनाश कहना संगत न 


संयोग का रहना संभव न 
होगा । फलतः दुचरणुक-दृव्यारम्भक-संयोग-नाश-विशिष्ट क्षण में विभागज- 


विभाग की उत्पत्ति मानना अधिक उपडुक्त है । 

संयोग-विभाग का प्रतिबद्धच-प्रतिबन्धकभाव एक ही संयोग-विभाग में 
असंभव है । जो विभाग संयोग का प्रतिबन्धक है, वही विभाग संयोग का प्रति- 
बद्धच नहीं होसकता। जहाँ द्रव्य में क्रिया उत्पन्त होकर भी द्रव्यावयव में 
विभाग को उत्पन्न नहीं करती, वहां विभाग द्रव्यावयव-संयोग का प्रतिबद्ध है । 
दृढ़-संयोग द्रव्यावयवों में विभाग को उत्पन्न नहीं होने देता | संयोग-विभाग का 
प्रतिबन्धक द्रव्य होता है, ऐसा कथन विचारणीय है । द्रव्य-स्थिति में अवयव- 
संयोग का रहना अनिवार्य है। तब उसीको विभाग का प्रतिबन्धक क्‍यों न 
माना जाय ? 

इसप्रकार आचार्यों के विचारानुसार विभागज-विभाग की उत्पत्ति दोनों 
क्षणों में संभव है । एक-द्वव्यारम्भक-संयोग-नाश-विशिष्ट क्षण में; दूसरे-द्रव्य 
नाश-विशिष्ट क्षण में | प्रथम विचार के अनुसार दृचणुक-नाश से लगाकर पुनः 
उत्पन्न दृचणुक में रक्तरूपादि गुणोत्पत्ति तक दस क्षण लगते हैं । दूसरे विचार के 
अनुसार विभागज-विभाग के एक क्षण विलम्ब से उत्पन्न होने पर ग्यारह 
क्षण लग जाते हैं । 


प्रथम प्रक्रिया का विवरण प्रस्तुत करने से पूर्व इतना समभ लेना चाहिये, 
कि जब अग्नि हृच्मणुक के संपर्क में पहुंचने वाला होता है, तब (१) अग्नि में 
क्रिया उत्पन्न होती है, उस क्रिया से (२) अग्नि का पूर्वदेश के साथ विभाग 
होता है; विभाग से (३) अग्नि-पूर्व देश-संयोग का नाश होजाता है | तब (४) 
अग्नि का उत्तर देश के साथ तथा द््यणुकावयव परमाणु के साथ संयोग होता 
है । इस अग्नि-संयोग से (५) दृयुणुकारम्भक एक परमाणु में क्रिया होती है, 
तथा अग्नि-निष्ठ क्रिया का नाश होजाता है, अनन्तर (६) दृयूणुकावयव पर- 
माणु में विभाग की उत्पत्ति होती है, [आगे इसी विभाग से परमाणु-आकाह- 
देश-विभाग उत्पन्न होता है, जिसको विभागज-विभाग कहा है ] क्रियाजन्य प्रथम 
विभाग, (७) दृच्यणुका रम्भक परमाणु-संयोग का नाश कर देता है। इसके अन- 
न्तर क्षण में दचणुक का नाश होता है; वहीं से दशक्षण-प्र क्रिया का प्रारम्भ है । 


३२५२ वेशेषिकद्शनस्‌ 


दश-क्षण-प्रक्रिया 


प्रथमक्षण-- 
दृचणुकनाश, 


इृचणुका रम्भक-संयोग-नाशक विभाग से परमाणु के आकाश-पूर्वदेश के 


साथ-विभाग की उत्पत्ति, 
अग्नि-परमाणु संयोग । 
द्वितीयक्षण-- 
इयामरूपादि-पूर्व गुणनाश, 


(ख) परमांणु-आ॥्राकाश पू्वदेश-संयोग का नाश, 


अन्य अग्नि का परमाणु से संयोग । 
तृतीयक्षण-- 


(क)' परमाणु में रक्तरूपादि गुणों की उत्पत्ति, 


(क) 


परमाणु का उत्त रदेश के साथ संयोग । 

चतुर्थक्षण -- 

अग्निसंयोगजन्य परमाणुगत क्रिया का नाश । 

पञ्चमक्ष ण-- 

अदृष्टवदात्म-परमाणुसंयोग से परमाणु में द्वव्यारम्भानुकूल क्रिया की 
उत्पत्ति । 

षष्ठक्षण-- 

परमाणु का पूर्वदेश के साथ विभाग । 

सप्तमक्षण-- 

परमाणु का पूर्वदेश के साथ संयोग का नाश । 

श्रष्टमक्ष ण--- 

दो १रमाणुओं का परस्पर संयोग । 

नवमक्षण-- 

द्च्मणुक की उत्पत्ति । 

दशमक्षण-- 


दृथणुक में रक्तरूपादि की उत्पत्ति । 


उदयनाचार्य के' मतानुसार विभाग से विभाग की उत्पत्ति में द्रव्य-प्रति- 


किरणावली (-प्रद्स्तपादव्याख्या ), पृ० ४६६-६७। [ए० सो०, कललत्ता 


संस्करण | । 
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बन्धक माने जाने के कारण जब तक द्रव्य बेठा रहेगा, विभागज-विभाग उत्पन्न 
नहीं होसकता । अतः द्रव्य-नाश के श्रनन्तर क्षण में विभाग उत्पन्न होगा। इसके 
अनुसार 'एकादश-क्षण प्रक्रिया' व्यवस्थित होती है। 


एकादश-क्षण-प्रक्रिया 

प्रथमक्षण-- 

(क) द्च्रणुकनाश, 

(ख) अग्नि-परमाणु संयोग । 
द्वितीयक्षण--- 

(क) विभागज-विभाग की उत्पत्ति, 

(ख) व्यामरूपादि का नाश । 
तृतीयक्ष ण-- 

(क) परमाणु का आकाशपूव॑ देश के साथ संयोग का नाश, 

(ख) रक्तरूपादि गुणों की परमाणु में उत्पत्ति । 
चतुर्थक्षण-- 

(क) परमाणु का उत्तर-देश के साथ संयोग । 
पञ्चमक्षण-- 

(क) अग्नि-संयोगजन्य परमाणु-क्रिया का नाश । 
षष्ठक्षण -- ' 

(क) अदृष्टवदात्म-परमाणु संयोग से परमाणु में द्रव्यारम्भानुकूल क्रिया की 

उत्पत्ति । 

सप्तमक्षण-- 

(क) परमाणु का पूर्वदेश के साथ विभाग । 
प्रष्टभक्षण-- 

(क) परमाण्‌ के पूवंदेश के साथ-संयोग का नाश। 
नवमक्षण-- 

(क) द्रव्यारम्भक परमाणुद्धय-संयोग का उत्पाद । 
दशमक्षण-- 

(क) द्वचणुक की उत्पत्ति । 
एकावशक्षण-- 

(क) द्थणुक में रक्तरूपादि गुणों की उत्पत्ति । 

नवक्षण, दशक्षण और एकादशक्षण प्रक्रिया का उपपादन उसी श्रवस्था में 


हँ की, शेर 
रेड उदजिकवर्शनम्‌ 


होता है, जब द्वरणुक का अ्रवयव एक प 
यदि द्वचरणुकारम्भक-संयोग-नाशक विभाग को उत्पन्न करने वाली क्रिया एक 
परमाणु में हो, और पुनः दृचरणुकारम्भक-संयोग को उत्पन्न करने वाली क्रिया 
इसरे परमाणु में हो; तो पज्चक्षण से लगाकर अध्दक्षण तक प्रक्रिया की 
कल्पना कीजाती है। 
दयणुक के अवयव एक परमाणु में पहले क्रिया की उत्पत्ति, उससे पर- 
माणु-द्रय का विभाग, तदनन्तर परमाणुद्द्न-संयोग का नाश ; उसी क्षण में 
दृचणुक के अवयव अन्य परमाणु में द्रव्यारम्भानुकूल क्रिया की उत्पत्ति; इस 
स्थिति के अनन्तर क्षण-गणना निम्न-प्रकार होगी । 
पञु्च-क्ष ण-प्रक्रिया 


रमाणु क्रिया का आ्राश्नय रहता है। 


प्रथमक्षण-- 
(क) द्चणुकनाश [प्रथम परमाणु की स्थिति के अनुसार], 
(ख) परमाणु का पूर्वदेश के साथ विभाग [द्वितीय परमाण की स्थिति के 

अनुसार | । क 

द्वितीयक्षण-- 
(क) श्यामरूपादि पूर्वगुण-नाश । 
(ख) परमाणु का पूर्वदेश-संयोग-नाश । 

तृतीयक्षण-- | 
(क) परमाणु में रक्त रूपादि की उत्पत्ति । 
(ख) दृद्यणुकारम्भक परमाणु-द्य का संयोग । 

चतुर्थयक्षण-- 
(क) द्वचरणुक की उत्पत्ति । 

पञ्चमक्षण-- 
(क) द्चणुक में रक्तरूपादि की उत्पत्ति । 

पञ्चक्षणा प्रक्रिया उस अ्रवस्था में होती है, जब परमाणु-द्य-सं योग-नाश 
के साथ श्रन्य प रमाणु में कर्मोत्पत्ति होजाती है। यदि संयोग-नाश के अ्नन्तर 
हृचणुक-नाश-काल में अन्य परमाणुगत कम उत्पन्त माना जाता है, तो दृचणुक 
में रक्तोत्पत्ति होने तक छह क्षण लगेंगे। इसीप्रकार एक परमाणु में रक्तोत्पत्ति- 
काल तक परमाण्वन्तर में कर्मत्पत्ति की कल्पना कीजासकती है । उसके अनुसार 
आठ क्षणतक की प्रक्रिया कल्पना कीगई है । 
यदि परमाण्वन्तर में कर्मोत्पाद द्रव्य-नाश क्षण में मानाजाता है, तो षष्ठ- 

क्षण-प्रक्रिया निम्नप्रकार संभव होती है, 
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प्रथमक्षण-- 

(क) दृच्णुकनाश, हे 

(ख) परमाण्वन्तर में क्रिया की उत्पत्ति । 
द्वितीयक्षण-- 

(क) इ्यामरूपादि का नाश, 

(ख) परमाणु का पूर्वदेश से विभाग । 
तृतीयक्षण--- 

(क) रक्तरूपादि की उत्पत्ति, 

(ख) परमाणु का पूर्वदेश-संयोग-नाश । 
चतुर्यक्षण -- 

(क) दृद्यणुकारम्भक परमाणु-द्य-संयोग । 
पञ्चमक्षण-- 

(क) द्वच्रणुक की उत्पत्ति। 
षष्ठक्षण--- 

(क) द्चणुक में रक्तरूपादि की उत्पत्ति । 


३१५ 


इसीप्रकार श्यामरूपादिनाशक्षण में परमाण्वन्तर में कर्मोत्पत्ति मानने से 


सप्त-क्षण-प्रक्रिया निम्नप्रकार सम्पन्न होगी । 
सप्त-क्षण-प्रक्रिया 

प्रथमक्षण-- 

(क) दृच्मणुकनाश । 
द्वितीयक्षण-- 

(क) द्यामरूपादि का नाश, 

(ख) परमाण्वन्तर में कर्मोत्पाद । 
तृतीयक्षण-- 

(क) परमाणु में रक्तरूपादि ग्रुणोत्पत्ति । 

(ख) परमाणु का पूर्वदेश से विभाग । 
चतुर्थ क्षण--- 

(क) परमाण्‌ का पूर्वदेश के साथ संयोग का नाश । 
पञ्चमक्ष ण--- 

(क) दृच्चणुकारम्भक परमाणु-द्य-संयोग । 


३५६ बेशेषिकदर्शनत 
षष्ठक्ष ण--- है 
(क) दृच्णुकदद्रव्योत्पत्ति | 
सप्तमक्ष ण-- 
(क) द्चणुक में रक्तरूपादि गुणोत्पत्ति | 
ऐसे ही रक्तरूपादि के उत्पत्ति-क्षण 
अ्रष्टक्षण-प्रक्रिया सम्पन्न होती है। 


अष्ट-क्षणा प्रक्रिया 


में परमाण्वन्तर में कर्मोत्पत्ति मानने से 


प्रथमक्षण-- 
(क) द्रचणुकनाश। 

द्वितीयक्षण 
(क) श्यामरूपादि गुणों का नाश । 

तृतीयक्षण-- 
(क) रक्तरूपादि-गुणोत्पाद, 
(ख) परमाण्वन्तर में क्रिया की उत्पत्ति । 

चतुर्थक्षण-- 
(क) परमाणप्वन्तर में पूर्वदेश से क्रियाजन्य विभागोत्पाद । 

पञचमक्षण-- 
(क) परमाणु का पूर्व॑देश से संयोग का नाश । 

षष्ठक्षण-- 
(क) परमाण्‌ का श्रन्य परमाणु से द्द्रणुका रम्भक संयोग । 

सप्तमक्षण- 
(क) द्वच्णुक की उत्पत्ति । 

श्रष्टमक्षण -- 
(क) द््मणुक में रक्तरूपादि-गुणोत्पत्ति । 

पाकज-प्रक्रिया के प्रसंग में यह जान लेना आवश्यक है, कि पूर्व-द्यणुकनाश 

के अनन्तर स्वतन्त्र परमाणु में अग्नि-संयोग से परमाणुगत रक्तरूपादि का 
उत्पाद होकर द्व्णुक में नवीन रक्तरूपादि की उत्पत्ति तक कम से कम पांच 
क्षण अवश्य लगजाते हैं। इसकारण पांच क्षण की प्रक्रिया से न्‍्यून क्षण की 
प्रक्रिया कल्पना नहीं कीजासकती। किसी भी स्तर से प्रारम्भ करने पर तीसरे 
क्षण से पूर्व परमाणु में नवीन रक्तरूपादि की उत्पत्ति नहीं होपाती। उसके 
आगे द्च्रणुक में रक्तरूपादि की उत्पत्ति के लिये दो क्षण और लगजाते हैं। 
इसप्रकार जल्दी से जल्दी पञ्चम क्षण तक द्वचणुक में रक्तरूपादि की उत्पत्ति 
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होपाती है | यदि दूसरे तीसरे चौथे क्षणों में दचणुकोत्पत्ति की कल्पना कीजाय, 
तो कफ गुणहीन रहजायेगा, तब आगे इच्चणुकादि से उत्पन्न जगत्‌ निगृंण 
होना चाहिये। ऐसा न होने से पाकज-प्रक्रिया के प्रसंग में द्विक्षण प्रक्रिया, त्रिक्षण- 


प्रक्रिया तथा चतुःक्षणप्रक्रिया की कल्पना करना संभव नहीं है। 


विभागज-विभाग 


संयोग-विभाग दोनों परस्पर विरोधी गुण हैं। संयोग-ताश का प्रयोजक 
होता है-विभाग; ऐसे ही उत्त रदेश-सं योग विभाग-नाश का प्रयोजक मानाजाता 
है । जैसे संयोग तीन प्रकार का कहागया है, ऐसे ही विभाग तीन प्रकार का 
होता है-श्रन्यत र-कर्मज, उभय-कमंज़, विभाग-ज । 

श्रन्यतर-कर्मज विभाग-जहां संयुक्त दो द्रव्यों में से केवल एक द्रव्य में क्रिया 
उत्पन्न होकर उन द्रव्यों में विभाग कर देती है, वह विभाग अन्यतर-कर्म॑ज है । 
प्रत्येक संयोग के समवायिकारण दो द्रव्य होते हैं। उन दोनों में से किसी एक 
द्रव्य में क्रिया उत्पन्न होकर उनमें विभाग को उत्पन्न करती है । जैसे-घर पर 
पक्षी बैठा है, घर और पक्षी का संयोग है। गृह-पक्षी दोनों संयोग के समवायिकारण 
हैं । एक पक्षी उड़जाता है, पक्षी में उत्पन्न क्रिया दोनों द्रव्यों में विभाग उत्पन्न 
करदेती है । यह अन्यतर-कर्मज विभाग है। 

उभय-फर्मज विभाग-जहाँ संयोग के समवायिकारण दोनों द्रव्यों में क्रिया 
उत्पन्न होकर उनमें विभाग उत्पन्न करती है; वह विभाग उभय-कर्मज कहा- 
जाता है । जैसे-दो मेष अञ्रथवा दो मल्‍ल परस्पर संघदि्‌त होकर पुनः विभक्त होते 
हैं, वहां दोनों द्र॒व्यों में उत्पन्न समानकालिक क्रिया उनमें विभाग उत्पन्न कर 
देती हैं। यह विभाग उभय-कर्म ज होता है। 

विभाग-ज विभाग-विभाग से उत्पन्न होनेवाला विभाग (विभाग-ज विभाग 
कहाजाता है। विभाग गुण है, उसके समवायिकारण द्रव्य होते हैं। पहले दो 
विभागों के नाम से स्पष्ट है, वे कर्म [--क्रिया |से उत्पन्न होते हैं । इसका तात्पयं 
हुआ-उन विभागों का अ्रसमवायिकारण कर्म है। इसीप्रकार तीसरे विभागज 
विभाग का असमवायिका रण-कम न होकर-विभाग होता है। यहाँ दो विभाग 
हैं, दूसरे विभाग का अ्रसमवाथिकारण पहला विभाग होता है, कर्म नहीं । पहले 
विभाग का अभ्रसमवायिका रण कर्म ही रहता है । 


पेशेषिकदर्शनम्‌ 


यह असमवायिकारणीभूत दि -अर्थात्‌ पहला विभाग-दो प्रकार का 
न है । एक वह्‌ है, जो विभाग के समवायिकारण दो द्र््यों में उत्पन्न होता 
है, जैसे-घट के श्रवयवद्रव्य दो कपालों का विभाग। दूसरा वह है, जो कभी 
समवायिकारण द्रव्य और अ्रकारण समवायिकारण से भिन्‍न ] द्रव्य का विभाग 
है। जैसे-हाथ श्रौर दक्ष का विभाग। ऐसी स्थिति में श्रसमवायिकारणी भूत 
विभाग के दो प्रकार का होने से उसके कार्य-भूत विभाग का भी द्विविध होना 


निश्चित होता है । कार्य के ईन दो प्रकारों को यथाक्रम 'कारणद्यविभाग-ज 
कारणा5कारणविभाग' एवं 'कारणाइकारणविभाग-ज कार्या5कार्य विभाग” कहा- 
जासकता है। 

(१)-कारणदयविभाग-ज कारणाइकारण-विभाग-- 

इस विभाग को समभने लिये यह आवश्यक है, कि इसके उपयोग को 
जानलिया जाय । कौन-सी ऐसी अनिवार्य आवश्यकता है, जिसको पूरा करने के 
लिये इस विभाग को आचारयों ने 


स्वीकार किया। यह निश्चित है, जिन द्रव्यों में 
विभाग उत्पन्न होता है, उन द्र॒व्यों के संयोग को वह नाश करदैता है | घट के 
समवायिकारण श्रवयवों-कपालों में उत्पन्न विभाग घट-द्रव्यारम्भक कपाल-द्य- 
संयोग का नाशक है। इसप्रकार यह विभाग द्रव्यारम्भक्‌ संयोग का 
नाशक हुआ । 

इसी स्थल पर एक और संयोग है, जो द्रव्यारम्भक नहीं है। वह है-घटावयव 
कपाल का आाकाशदेश के साथ संयोग। यह संयोग घट-द्रव्य का आरभ्भक नहीं 
है। घटावयव कपाल का आकाश के साथ संयोग होने पर भी यदि उसका दूसरे 
घटावयव कपाल के साथ संयोग न होगा, तो धह-द्रव्य॒ उत्पन्न नहीं होसकता । 
इसलिये कपाल-हय का परस्पर संयोग द्रव्थारम्भक तथा कपाल-आ्ाकाश संयोग 
द्रव्याधनारम्भक संयोग है। जब कपाल में क्रिया [+5करम] आदि निमित्त से 
विभाग उत्पन्न होता है, वह द्रव्यारम्भक-संयोग का नाशक होता है। वही 
विभाग द्रव्याइनारम्भक-संयोग का नाशक नहीं होसकता, क्योंकि एक ही विभाग 
में विरुद्धध्म-द्वय (द्रिव्यारम्भकसंयोग-नाशकत्व एवं द्रव्याइनारम्भक-संयोग- 
नाशकत्व] का होना संभव नहीं । फलत: कपाल-आकाश संयोग के नाश के लिये 
दूसरे विभाग का मानना अनिवायं है। 

किसी एक ही 'कर्म' आदि कारण से दोनों विभागों का उत्पन्न होना संभव 
नहीं, क्‍योंकि ये दोनों विभाग परस्पर विरुद्ध स्वभाव वाले हैं; एक द्र॒व्यारम्भक- 
संयोग-नाशक है, दूसरा द्रव्याउनारम्भक-संयोग-नाशक । फलतः श्रन्य किसी 
कारण के संभव न होने से “कर्मोत्पन्न प्रथम विभाग से ही द्वितीय विभाग की 


परिशिष्ट-१, विभागज-विभाग ३५६ 


उत्पत्ति मानीजाती है । इसका तात्पये है--अ्रत्येक कार्य के तीन कारण मानेजाते 
हैं; समवायी, असमवायी श्रौर निमित्त । प्रथम विभाग-जो दो कपालों में उत्पन्न 
हुआ है, उसके समवायिका रण दो कपाल-द्रव्य हैं, अ्रसमवायिकारण कमं है और 
श्रदृष्टादि निमित्तकारण हैं । इसीप्रकार कपाल और पूर्व-प्राकाश-प्रदेश में जो 
विभाग उत्पन्न होता है, उसके समवायिकरण कपाल और पूव॑-आकाआ-अ्देश द्रव्य 
हैं, श्रदृष्ट-काल आदि निमित्तकारण हैं। श्रब यहां श्रसमवायिकारण की अपेक्षा 
है । असमवायिकारण वही धर्म [ग्रुण या कमं ] होसकता है, जो समवायिकारण 
में साक्षात्‌ अथवा परम्परा से सम्बद्ध हो, श्रौर प्रकृत में उत्पद्यमान काये को 
उत्पन्न करने की क्षमता रखता हो । 

प्रस्तुत प्रसंग में श्राकाश-समवेत शब्दादि तथा कपाल-समवेत रूपादि गुण 
विभाग को उत्पन्न करने में श्रसमर्थ हैं। कपाल-समवेत कर्म भी द्वितीय विभाग 
को उत्पन्न नहीं करसकता, क्‍योंकि वह द्रव्यारम्भक-संयोग-ताशक विभाग 
[-प्रथम विभाग] को उत्पन्न करघचुका है। वही कर्म पुन: द्वव्याउ्नारम्भक 
कपालाकाश-संयोग के नाशक विभाग को उत्पन्न नहीं करसकता। ऐसी स्थिति 
में उत्पय्य मान विभाग के समवायिकारण कपाल में समवेत प्रथमोत्पन्न विभाग 
ही द्वितीय विभाग [कपालाकाश-संयोग-नाशक विभाग ] की उत्पत्ति में असम- 
वायिकारण मानाजाता है। इसी आधार पर वह विभाग [द्वितीय विभाग |, 
“विभाग-ज विभाग' कहाजाता है। 

विभाग [असमवायिकारण-प्रथम विभाग] क्‍योंकि एक गुण है, वह कार्य 
[द्वितीय विभाग ] की उत्पत्ति में अन्य द्रव्य-तत्व की अपेक्षा रखता है। झाचार्यों 
ने ऐसा सुभाया है, कि वह॒ तत्त्व “अवयविनाशविशिष्ट-काल' समभना चाहिये । 
अथवा अवयविनाशविशिष्ट स्वतन्त्र अवयव को ही वह तत्त्व मानलियाजाय, तो 
कोई दोष नहीं । 

इस विवरण से स्पष्ट होगया, कि ऐसे प्रसंगों में संयोग दो प्रकार का होता 
है--एक द्रव्यारम्भक-संयोग, दूसरा द्रव्यानारम्भक संयोग । पहला संयोग, किसी 
कार्य-द्रव्य के अवयवों [ कारण-द्रव्यों | के संयोग का नाम है, जो उस कार्य॑-द्रव्य 
का असमवायिकारण होता है। ऐसे संयोग के नाश से कार्य॑-द्रव्य का नाश हो 
जाता है। जब घटावयव कपालों में उत्पन्न हुए विभाग ने कपाल-द्वय-संयोग का 
नाश कर दिया, तब घट का नाश निश्चित होजाना चाहिये; परन्तु अभी कपाल 
का आकाशदेश के साथ जो दूसरा संयोग है, वह उसीप्रकार विद्यमान है । उसके 
रहते वह कपाल उस आकाशआश-प्रदेश को छोड़ नहीं सकता । ऐसी दशा में घट का 
अनुभूयमान नाश बाधित होजायगा । अतः उस संयोग के नाश के लिये द्वितीय 


३६० वेशेषिकदर्शनम्‌ 
विभाग को स्वीकार करना अत्यावश्यक है। 
। प्रस्तुत उदाहरण के प्रसंग में घट के कारण-दो कपालों-के परस्पर विभाग 
।क्‍ [पहले क्रियाजन्य विभाग] से घट के कारण कपाल का एवं घटके भ्र-कारण 
| आ्राकाश का विभाग [दूसरा विभाग] उत्पन्न होता है; इसी आधार पर इस 
विभाग को 'कारणद्वय-विभाग-ज कारणाकारण-विभाग' कहाजाता है। 
पूर्व-व्याख्यात पाकज-प्रक्रिया के प्रसंग में विभाग-ज विभाग का अपेक्षित 
विवरण प्रस्तुत किया गया है। द्वितीय विभाग की उत्पत्ति किस क्षण में होती 
है, इसका भी वहां निर्देश किया गया है। आ्राचायों का इस विषय में थोड़ा मतभेद 
हैं। एक मत है--क्रियाजन्य विभाग से द्रव्यारम्भक-संयोग-नाश-क्षण में दूसरा 
विभाग उत्पन्न होजाता है । अ्रन्य मत है, द्रव्यारम्भक-संयोग-नाश-क्षण में 
विभाग-ज विभाग उत्पन्न न होकर उससे अगले द्रव्य-नाशक्षण में उत्पन्न होता 
है। इसे निम्नरीति पर समभना चाहिये । 


प्रथमक्षण--- 
(क) कार्य॑द्रव्य में क्रिया की उत्पत्ति । 
द्वितीयक्षण-- 
(क) द्रव्यावयवों में क्रियाजन्य विभाग का उत्पाद । 
(ख) अवयवसंयोग की विनाशोन्मुखता । 
(ग) विभाग-ज विभाग की उत्पद्यममानता । 
तृतीयक्षण-- 
(क) अवयव-संयोग नाश । 
(ख) विभाग-ज विभाग की उत्पत्ति । 
(ग) अवयव-श्राकाशदेशसंयोगनाशोन्मु खता । 
चतुर्थेक्षण-- 
(क) कार्य॑-द्रव्यनाश । 
(ख) अवयव-आ्राकाशदेशसंयोगनाश; अथवा पूर्वदेश-संयोग-नाश । 
(ग) कमं-ज विभाग-विनाशो न्मुखता । 
पञ्चमक्ष ण-- 
(क) अ्रवयवद्रव्य का उत्तरदेश-संयोग । 
(ख) कर्मजन्य विभाग का नाश | 
षष्ठक्षण--- 
(क) क्रिया का नाश । 
(ख) विभाग-ज विभाग का नाश । 
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आचार्यों के द्वितीयमता तुसार जब द्रव्य-नाश क्षण में विभाग-ज विभाग की 
उत्पत्ति मानी जायगी; तब एक कण प्रक्रिया का और बढ़ जायगा | सप्तमक्षण 
है 


तक प्रक्रिया सम्पन्न होजायंगी । ८ 
(२) कारणाइकारणविभाग-ज कार्या5कार्य-विभाग-- 

यह प्रथम कहा जांचुका है, कि तीन प्रकार के अर ७०५४५ विभाग तीन 
प्रकार का है। तीन प्रकार के संयोगों में एक 'संयोग-ज स होता है । किसी 
व्यक्ति ने अपनी अंगुलि वृक्ष के तने पर रकक्‍्खी हैं, अर्थात्‌ अंगुली और वृक्ष परस्पर 
संयुक्त हैं | अंगुली और वृक्ष का संयोग होने पर 0 + कह के संयोग, भुजा-वृक्ष 
के संयोग तथा देह-वृक्ष के संयोग का अनुभव होता है। अंगुली हाथ का अवयव 
होने से हाथ का समवायिकारण है, वृक्ष हाथ का पका है; इनका [कारण- 
अ्रकारण का] संयोग अंगुलि के कार्य हाथ और भ्र-कार्य वृक्ष के संयोग को उत्पन्न 
करता है । इस अनुभूत हाथ-वृक्ष संयोग का असमवायिकारण अंग्रुलि-वृक्ष संयोग 
है । अंगुलि का वृक्ष के साथ संयोग होने में अंग लि-समवेत क्रिया असमवायिकारण 
है; वही क्रिया हाथ -वृक्ष संयोग की उत्पत्ति में कारण नहीं होसकती, क्योंकि 
क्रिया जिस अधिकरण में उत्पन्न हुई है, उससे भिन्‍न अधिकरण में संयोगोत्पत्ति 
के लिये अ्स्‍रक्षम रहती है । असमवायिकारण के लिये यह व्यवस्था है, कि कार्य के 
समवायिका रण में प्रत्यासन्‍्न [समवेत | धर्म ही उस का का असमवायिकारण 
होता है। प्रकृत में वृक्ष के साथ अंगुलि-समवेत संयोग कार्य का श्रसमवायिकारण 
अंगुलि-समवेत कर्म [-क्रिया] है। यह कर्म अपने अधिकरण अंगुलि से भिन्‍न 
अधिकरण हाथ में-वृक्ष के साथ-संयोग को उत्पन्न नहीं कर सकता । 

यद्यपि हाथ-वृक्ष संयोग के समवायिकारण हाथ में हस्तावयव-अंगुलि-समवेत 
क्रिया की कारणकार्थ-प्रत्यासत्ति [-स्व-समवायि-समवाय सम्बन्ध] है; तथापि 
कर्म [-क्रिया] में असमवायिकारणता सर्वत्र केवल कार्यकार्थ-प्रत्यासत्ति से मानी 
जाती है । तात्पर्य हुआ-कार्य के अधिकरण में साक्षात्‌ समवेत क्रिया उस काये 
का असमवायिकारण होसकती है। अंगुलि की क्रिया का हाथ से साक्षात्‌ सम्बन्ध 
न होकर परम्परा से है। अंगु लि के द्वारा हाथ के साथ क्रिया का सम्बन्ध जोड़ा 
जाता है, साक्षात्‌ नहीं। फलतः अंगुलि-वृक्ष का अन्यतरकर्म-ज संयोग होने पर 
वही संयोग हाथ-वृक्ष के संयोग में असमवायिकारण होता है। ऐसे ही भुजा-वृक्ष 
संयोग में हाथ-वुक्ष संयोग, तथा देह-वुक्ष संयोग में भुजा-वुक्ष संयोग असमवायि- 
कारण मानाजाता है । पहला संयोग करमंजन्य है, आगे के सब संयोग संयोग-ज 
संयोग हैं । 

ठीक इसी प्रकार उक्त 'विभाग-ज विभाग' की प्रक्रिया है । एक व्यक्ति की श्रंगुलि 
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वृक्ष से संयुक्त है। उसकी इच्छा व 


लि में उत्पन्न 
है। हे अप के अनुसार अंगुलि में क्रिया उत्प 
होती हैं । उससे अंगूलि का व 


पैसे विभाग होजाता है। तात्य॑ हुआ--अंगुलि- 
समवेत क्रिया [अन्यतर-कार्य ] ने अंगूलि और वृक्ष में विभाग उत्पन्न कर दिया । 
अंगुलि-बृक्ष विभाग होने पर हाथ-4 क 


हाः उमवायिकारण तथा प्रंगु लि-वृक्ष-विभाग अस- 
मवायिकारण है। ऐसे ही भुजा-वृक्ष विभाग में हाथ-वक्ष विभाग; तथा देह-वृक्ष 
विभाग में भुजा-वृक्ष विभाग असमवारि रहते हैं, पहला विभाग कर्मजन्य 


यकारण में 
है, शेष सब विभाग-ज विभाग हैं। इस विभाग की प्रक्रिया निम्नलिखितरूप में 
समभनी चाहिये । 


प्रथमक्षण-. 

(क) वृक्षसंयुक्त अंगुलि में कऊारणविशेष से क्रिया की उत्पत्ति । 
द्वितीयक्षण-- 

(क) अंगुलि का वृक्ष से विभाग 
वृक्ष में विभाग की उत्पत्ति ]। 
तृतोी यक्षण-- 

(क) विभाग से अंगुलि-वृक्ष संयोग 
चतुर्थ क्षण-- 


(क) अंगुलि का उत्तर-देश के साथ संयोग [यह संयोग अ्ंगुलि-समवेत क्रिया- 
तथा अंगुलि-वृक्ष विभाग-का निवत्तंक होता है] । ॥ं 
(ख) हाथ-वृक्ष विभाग [यह विभाग-ज विभाग है, 'मंगुलि-वृक्ष विभाग 


इसका असमवायिकारण है ] का उत्पाद, 
पंचमक्षण-- 


(क) हाथ-वृक्ष संयोग का नाश । 

(ख) अंगुलि-समवेत क्रिया का नाश। 

(ग) कमंजन्य अंगुलि-व क्ष-विभाग का नाश । 

षष्ठक्षण-- 

(क) हाथ का उत्तर-देश के साथ संयोग [यह उत्तर-देश वही है, जिसके साथ 
अंगुलि का पहले संयोग होचुका है। हाथ का उत्तर-देश के साथ यह 
संयोग 'संयोग-ज संयोग” है; क्योंकि यह अंगुलि-उत्त रदेश संयोग 
(अ्समवायिका रण ) से उत्पन्न हुआ है] । 


(ख) भूजा का वृक्ष से विभाग, [यह विभाग-ज विभाग है, हाथ-वृक्ष विभाग 
इसका असमवायिकारण है] | 


का नाश | 
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सप्तमक्षण-.. 
(क) भाजा का वृक्ष के साथ 
(ख) हाथ-वुक्ष विभाग का नाश । 


श्रष्टमक्षण-- ;ल्‍ ह ह के 
(क) भूजा का उत्त र-देश के साथ संयोग । [यह संयोग भी 'संयोग-ज संयोग 


है। “हस्त-उत्त रदेश-संयोग' असमवायिकारण से उत्पन्न हुआ है। यह 
श्द ्‌ 
भूजा-वक्ष विभाग का निवत्तंक है ] । 
(ख) देह का वृक्ष से विभाग। [यह भी “विभाग-ज विभाग' है। इसकी 
उत्पत्ति में 'भुजा-वृक्ष विभाग! असमवायिकारण रहता है ] । 


नवमक्षण 
(क)' देह-बुक्ष संयोग का नाई । 
(ख) भुजा-वुक्ष विभाग का नाडा। 
दरशमसक्षण--- 
(क) देह का 'उत्त रदेश” के साथ संयोग। [प्रस्तुत प्रसंग में 'उत्त र-देश' का 
अभिप्राय सर्वत्र वही देश है, जिसके साथ अंग्रुलि का संयोग प्रथम हुआ 
॥ 

किक ० मी देह-वृक्ष विभाग को निवृत्त कर देता है। संयोग का नाश सत्र 
समानरूप से होता है । जब संयुक्त द्रव्य में किसी कारण से क्रिया उत्पन्न होती 
है, वह द्रव्य में विभाग को उत्पेन्‍्न कर देती है। यही “विभाग” उस संयोग का 
नाश कर देता है | संयोग-नाश की सवंत्र यही प्रक्रिया समभनी चाहिये । 

उक्त विभाग-ज विभागों की उत्पत्ति में क्रमकता का अस्तित्व ज्ञात होता 
है; परन्तु साधारण प्रतीति में अंगुलि का वृक्ष से विभाग होते ही हस्त, भुज, 
देह का वृक्ष से विभाग तत्काल भासिंत होता है । कालक्रम की प्रतीति न होने से 
यद्यपि इन विभागों में यौगपद्य की आशंका जागृत होती है; परन्तु यौगप्य की 
आशंका को ऐसे ही श्रान्तिमूलक समभना चाहिये, जैसे कमल-पत्र-शत-भेदन में 
यौगपद्य की प्रतीति म्रान्त होती है। अंगुलि हस्त आदि का कारण है, कारण में 
विभाग उत्पन्न होने के अनन्तर ही कार्य में विभागोत्पत्ति की कल्पन्ता संभव है। 
अंगू लि-कारण तथा हस्त आदि का में विभागोत्पत्ति के यौगपद्य का अवकाश 
नहीं । 


थ संयोग का नाश । 


रैक वेशेषिकदर्शनस 


विभाग-विनाद-विवरण 


न्याय-वेशेषिक दर्शनों की मान्यताओं के अनुसार प्रत्येक कार्य का उत्पाद 
और विनाश किन्हीं कारणों से होता है। विना कारण किसी वस्तु का उत्पाद व॑ 
विनाश संभव नहीं । यह एक साधारण व्यवस्था है, कि प्रत्येक कार्य का उत्पाद 
किसी विशेष प्रयोजन को सिद्ध करने के लिये होता है। उत्पन्न कार्य अ्रपने 
प्रयोजन को निष्पन्न कर स्वभावतः नष्ट होजाना चाहिये; परन्तु वेशेषिक वहां 
भी उसके विनाश के कारण को ढूंढ़ता है। क्योंकि कोई कार्य यदि विना कारण 
के होने लगे, तो कार्य-कारणभाव में अव्यवस्था का भय उपस्थित होजाता है। 

प्रकृत में विभाग” की उत्पत्ति के तीन प्रयोजन ज्ञात होते हैं--जिस द्रव्य में 
विभाग उत्पन्न हुआ है, उसका पूर्वदेश के साथ संयोग का नाश, तथा शब्द एवं 
उत्तर-विभाग का उत्पाद । जब विभाग का यह प्रयोजन सम्पन्न होजाय, तो 
उसे भी स्वतः नहीं रहना चाहिये, नष्ट होजाना चाहिये । परन्तु इस शास्त्र के 
विचारानुसार उत्पाद के समान विनाश भी विना कारण के संभव नहीं होता । 
तब देखना चाहिये, विभाग के विनाश के लिये कौन-से कारण होसकते हैं । 

साधा रणरूप से उत्तर-देश-संयोग को विभाग का नाशक मानाजाता है। 
जिस द्रव्य में क्रिया [-असमवायिकारण] द्वारा विभाग उत्पन्न हुआ है, उससे 
पूर्व-देश-संयोग का नाश होकर उत्तर-देश-संयोग होने पर, उस संयोग से विभाग 
का नाश होजाता है। यहां विभागोत्पादक द्रव्य-समवेत क्रिया को विभाग का 
नाशक मानने की कल्पना करना अयुक्त होगा। एक ही क्रिया विभाग की 
उत्पादक हो और नाशक भी यह संभव नहीं । कारण यह है, कि ऐसा मानने पर 
क्रियाजन्य विभाग से उत्तर-विभाग की उत्पत्ति का होना संभव न रहेगा । 
विभाग अपने उत्पाद के अनन्तर पूर्व-देश-संयोग का नाशकर उत्तर-देश-संयोग के 
क्षण में स्वयं-अपने समवायिकारण द्रव्य में समवेत-क्रिया से नष्ट होजायगा | 
इसी क्षणमें उसने उत्त र-विभाग [विभाग-ज विभाग] को उत्पन्न करना होता 
है। जब स्वयं नष्ट होजाय, तो आगे उत्पन्न होने वाले कार्य में वह अस- 
मवायिकारण कैसे होसकेगा ? ऐसी स्थिति में श्रंगुलि-वृक्ष विभाग से हस्त-वृक्ष 
विभाग की उत्पत्ति मानना असंभव होगा। फलत: कर्म [-क्रिया] को विभाग 
का नाशक कहना संगत नहीं । 
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हा जासकता है, कि विभाग-ज विभाग स्थलों में उत्त र-विभाग पूर्व-विभाग 
को नाशकमानलैना चाहिये! जैसे पृव-शब्द से उत्पन्न उत्त र-शब्द पू्व-शब्द का 
नाशक मानाजाता है। यहें कहना भी संगत न होगा। पहली बात तो यह हैं; 
कि विभाग सर्वत्र उत्त र-विंभाग को उत्पन्न करता हो, ऐसा नियम नहीं है । 
जहां उत्पन्न नहीं करता, वहां विभाग का उजक उत्तर-देश-संयोग मानना आव- 
इयक है। उत्तर-विभाग के उत्पत्ति स्थलों में भी अंगुुलि-वृक्ष-विभाग से विभाग- 
ज विभाग की परम्परा देह-बुक्ष-विभाग तक जाती है। इस परम्परा में उत्त र- 
विभाग से पूर्व-विभाग का ताश मानने पर सर्वान्तिम देह-वृक्ष-विभाग के नाश के 
लिये अन्य विभाग उपलब्ध न होगा; तब वहां उत्तर-देश-संयोग को ही नाशक 
मानना पडेगा। अन्त्य-उपान्त्य शब्द के समान सुन्दोपसुन्द-न्याय से अन्त्य-उपा- 
न्य विभाग-ज-विभाग परस्पर एक-दूसरे के नाशक हो जायेंगे, ऐसी कल्पना 
भी व्यर्थ एवं निराधार है। समान-स्थल में दो कारणों की कल्पना का कोई 
फल नहीं; जब उत्त र-देश-संयोग आवश्यकरूप से विभाग-विनाशक विद्यमान 
है, तब केवल विभाग-ज-विभाग स्थल के लिये एक अन्य विनाशक की कल्पना 
सर्वेथा निष्फल है। 

उत्तर-देश-संयोग विभाग के विनाश का एक साधारण कारण है। कुछ 
श्रन्य असाधारणकारण ऐसे हैं, जो विभाग के नाशक होते हैं। उनकी अ्रसाधार- 
णता इसी आधार पर है, कि ऐसे अवसर बहुत कम आते हैं, जब वे विभाग- 
विनाश के कारण बनते हों || तात्पय॑ है-का रणरूप में उनकी उपस्थिति कादा- 
चित्क होती है । 

इसके अनुसार कदाचित्‌ समवायिकारण के नाश से विभाग का नाश हो- 
जाता है। विभाग गुण द्विष्ठ होने से कभी विभाग के दो समवायिकारणों में 
एक नित्य होता है, उसका नाश संभव नहीं; अथवा अनित्य होने पर भी एक 
के नाश-कारण उपस्थित न होने से उस समवायिकारण का नाश नहीं होपाता । 
ऐसी स्थिति में 'समवायिकारण-नाश' का तात्पयं एक समवायिकारण का 
नाश, समभना चाहिये । विभाग दो ब्रव्यों में समवेत होने से विभाग की सत्ता 
अथवा प्रतीति दोनों द्रव्यों की विद्यमानता पर ही संभव है; इसलिये एक सम- 
वायिकारण द्रव्य के नाश से विभाग का नाश कभी-कभी देखा जाता है । संमं- 
वायिकारण-नाश से विभाग-नाश की भ्रक्रिया का विवरण आगे लिखे अनुसार 
समभना चाहिये--- न्‍ 

एक पट दो तन्‍्तुओं से वनाया गया। सुविधा के लिये एक तन्‍्तु का नाम 
'क' दूसरे का 'ख' है । अब आगे--- 


रै९३ वेशेषिकद्शनम्‌ 


प्रथमक्षण -- 
द्वितन्तुक पट के समवायिकारण “क' तन्तु के किसी अ्रवयव में क्रिया की 
उत्पत्ति । 
द्वियीयक्षण-- 
(अ) क' तन्तु के भ्रवयवों का क्रियाजन्य परस्पर-विभाग । 
(श्रा) 'ख' तन्तु में क्रिया की उत्पत्ति । 
तृतीयक्षण-- 
(अर) क' तन्तु के आरम्भक संयोग का नाश, 
(आ) 'ख' तन्‍्तु का 'क' तन्‍्तु से विभाग, 
(ई) 'ल' तन्तु का 'क' तन्तु के भ्रवयवों (पशुओं) से विभाग' । 
चतुर्थक्षण-- 
(श्र) 'क' तन्‍्तु का नाश, (असमवायिकारण-संयोग के नाश से यह कार्य-तन्तु 
का नाश है) । 
(आ) “क' तन्‍्तु तथा 'ख' तन्‍्तू के विभाग से द्वितन्तुक पट के आरम्भक संयोग 
का नाश । 
पञ्चमक्षण-- 

(अ) “क' तस्तु के अवयवों का पू्व॑-प्रदेश से विभाग ।* 

(अ।) तस्तु-दय-विभाग के समवायिकारणों में से एक 'क' तन्‍्तु का नाश होजाने 

से उसमें समवेत तन्तु-दय-विभाग का नाश । (प्रकृत में समवायिकारण- 

१. अंगुलि वृक्ष-विभाग के भ्रवसर पर जैसे अंगुलि में उत्पन्न क्रिया वृक्ष के साथ 
विभाग के उत्पादन-काल में ही वुक्षावयव से भी प्रंगुलि के विभाग को 
उत्पन्त करती है; वसे हो 'ख' तन्तु में उत्पन्न किया “क' तन्‍्तु से 'ख' तन्तु 
के विभागोत्पत्तिकाल में ही 'क' तन्तु के भ्रवयवों से भी 'ख' तन्तु के वि भाग 
को उत्पन्न करती है। 

२. यह विभाग “द्वितीयक्षण' में निर्दिष्ट 'क' तन्तुओं के श्रवयवों के विभाग से 
उत्पन्त होने के कारण 'विभाग-ज-विभाग' है। 'क' तन्‍्तुओ्रों के श्रवयवों में 
समवेत क्रिया से इसकी उत्पत्ति संभव नहीं; क्योंकि--जंसे प्रथम कहा जा 
चुका है--यह क्रिया द्रव्यारम्भक-संयोग-विरोधी विभाग को उत्पन्न करती 
है। वही क्रिया द्रव्यारम्भक-संयोगाइविरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं कर 
सकती । यह-'क' तन्तु के श्रवयवों का पूर्व-प्रदेश से-विभाग व्रव्या- 
रम्भक-संयोगा5विरोधी है । 


“शा श ्रशशररनी 
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नाश होजाने की यही प्रक्रिया निर्देश्य है) । 
(यहां कार्य॑-द्रव्य पट के नाश में असमवायि- 
था समवायिकारणष्न्यतर 'क' तन्तु का नाश 


काश से विभाग का ने 
(इ) द्वि-तन्तुक पट का नाश । 
कारण-संयोग का नो तें 
दोनों कारण हैं) । 
षष्ठक्ष ण --- . हि 
(अर) “क' तन्तु के अवयव-तेंथा पूव॑देश-में सभवेत संयोग का नाश, 
(आ) सक्तिय 'ख' तन्‍्तु का पूर्व-प्रदेश से विभाग । 
सप्तमक्ष ण--- 
(अ) “क' तन्तु के अवयव का 
(आरा) सक्रिय ख' तनु का पूर्व 
अ्ष्टसक्ष ण--- हे 
(भर) “क' तन्तु के अवयव की क्रिया का नाश, [यह नाश सप्तमक्षण (अर) में 
निर्देशित संयोग से होता है| । 
(आ) सक्रिय 'ख' तन्तु का उत्तर-देश के साथ संयोग । 
नवमक्षण -- 
(ञ्र) 'ख' तन्तु-समवेत क्रिया का नाश । 
इसके अतिरिक्त आश्रय-नाश से विभाग-ताश के अन्य प्रकार भी संभव 
हैं। उसका विवरण निम्न-रीति पर समभना चाहिये -- 
प्रथमक्ष ण--- 
(अर) “क' तन्तु के अ्वयवों में क्रिया की उत्पत्ति । 
द्वितीयक्ष ण-- 
(अर) 'क” तन्‍्तु के अवयवों में परस्पर विभाग की उत्पत्ति, 
(श्रा) 'क' तस्तु में क्रिया की उत्पत्ति । 


7 उत्तर-देश के साथ संयोग, 
>प्रदेश के साथ संयोग का नाश । 


१. 'ख' तन्तु में उत्पन्न क्रिया से 'क' तथा ख' तन्तुझों के परस्पर विभाग से 
यह विभाग उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि पूर्वक्षण में इस विभाग का-श्राक्रय 
नष्ट होजाने से-नाश होचुका है। इसलिये अंगुलि-वृक्ष-विभाग से हस्त- 
वृक्ष-विभाग की उत्पत्ति के समान, तृतीयक्षण (इ) में निर्देशित 'ख' तन्तु 
का “क' तन्‍्तु के श्रवयवों के साथ हुए विभाग से इस विभाग की उत्पत्ति 
होती है । 

२. पहली प्रक्रिया के श्रनुसार इस क्षण में 'ख' तन्तु-समवेत क्रिया की उत्पत्ति 
बताई है। यहां क्रिया 'क' तन्तु में कही है। यह इनका परस्पर भेद स्पष्ट 
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तृतीयक्षण-- 

(अर) क' तन्तु के आरम्भक-संयोग का नाश, 

(आ) “क' तन्तु-समवेत क्रिया से “क' तन्‍्तु एवं ख' तन्‍्तु में विभाग की 
उत्पत्ति । 

चतुर्थक्षण -- 

(श्र) क' तन्तु के श्रारम्भक-संयोग का पूर॑क्षण में नाश होजाने से 'क' तन्तु 
का नाश, 

(श्रा) 'क' तन्तु तथा 'ख' तन्‍्तु से निर्मित द्वि-तन्तुक द्रव्य के आरम्भक-संयोग 
का नाश । 

पञ्चमक्ष ण-- 

(अर) “क' तन्तु के विनाश से 'क' तन्‍्तु तथा “ख' तनन्‍्तु के विभाग का नाश । 
[आश्रय-नाश से विभाग-नाश की इसी प्रक्तिया का यहां निर्देश 
अपेक्षित है ] । 

(आरा) “क' तन्तु के सक्रिय अ्रवयव का पूर्व-प्रदेश से विभाग' । 

(इ) अपने आश्रय 'क' तन्‍्तु तथा अपने आरम्भक-संयोग, इन दोनों (समवायि- 
कारण तथा असमवायिकारण ) के नाश से द्वि-तन्तुक द्रव्य का नाश । 

षष्ठक्षण--- 

(अ) “क' तन्तु के सक्रिय श्रवयव का पूर्व-प्रदेश के साथ संयोग का नाश || 

सप्तमक्षण-- 

(अर) “क' तन्तु के सक्रिय अवयव का उत्त र-देश के साथ संयोग । 

श्रष्टमक्षण--- 

(अ) पूर्वक्षण-निदिष्ट उत्तर-देश-संयोग से 'क' तन्‍्तु के भ्रवयव में समवेत 
विभाग तथा क़्िया का नाश । 

उक्त दोनों प्रक्रियाओं में यह विवरण प्रस्तुत कियागया है, कि द्रव्यारम्भक 
सजातीय तत्त्वों के संयोग से निर्मित द्रव्य के अ्रवयव में क्रिया की उत्पत्ति से 
उत्पन्त विभाग का नाश समवायिकारण के नाश से किसप्रकार होता है। 

इसके अ्रतिरिक्त ऐसे स्थल संभव हैं, जहां द्रव्याइनारम्भक विजातीय-द्रव्य- 
संयोग के आ्राश्नय में विभाग का नाश आश्रय (समवायिकारण ) के नाश से तथा 

है। इस क्षण में 'क' तन्तु-समवेत क्रिया का उत्पन्त होना संभव है; क्‍योंकि 

का तन्तु श्रभी विद्यमान है। उसका नाश चतुर्थक्षण में होने को है। 

१. यह विभाग-ज विभाग” है। इसका प्रसमवायिकारण है--द्वितीयक्षण में 

उत्पन्त का तन्‍्तु के श्रवयवों का परस्पर विभाग । 
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उत्तर-देश-संयोग से होता है। इसका विवरण निम्नप्रकार समभना चाहिये-- 
प्रथमक्षण-- 
(अर) तन्‍्तु-वीरण-संयोग स्थल में तन्‍्तु के किसी अ्वयव में क्रिया की उत्पत्ति, 
(ञ्रा) तत्काल वीरण में क्रिया की उत्पत्ति । 
द्वितीयक्षण-- 
(अ) तन्‍्तु के अवयवों का परस्पर विभाग, 
(आरा) वीरण-समवेत क्रिया से वीरण का तन्‍्तु तथा आकाझ-प्रदेश से विभाग । 
तृतीयक्षण-- 
(अ) तनन्‍तुगत अवयव-विभाग से तन्‍्तु के आरम्भक संयोग का नाश, 
(आ) वीरण-तन्तु विभाग तथा वीरण-आाकाहशदेश विभाग से यथाक्रम वीरण- 
तन्तु संयोग तथा वीरण-श्राकाशदेश संयोग का नाश । 
चतुर्थक्षण-- 
(अर) तनत्वारम्भक-संयोग के नाश से तन्‍्तु का नाश । 
(आ) वीरण का उत्तर-देश के साथ संयोग। 
पञ्चसक्षण-- नि 
(अर) आश्रय (-समवायिकारण) तन्‍त्‌ के नाश से, तथा वीरण के उत्तर-देश 
संयोग से वीरण-तन्तु विभाग का नाश; एवं वीरण के उत्तर-देश संयोग 
से वीरण-आकाशदेश विभाग का नाश तथा वीरण समवेत क्रिया का 
नाश । 

(श्रा) .तन्तु के श्रवयव का पूर्व-आकाशदेश से विभाग । 

१. बीरण-तन्तु विभाग, तथा वीरण-आ्राकाशदेश विभाग दोनों एक हो वीरण- 
समवेत क्रिया से उत्पन्न होसकते हैं | क्योंकि ये विभाग द्रव्यारम्भक संयोग 
के विरोधो नहीं हैं; प्रत्युत द्रव्याइनारस्भक संयोग के विरोधी हैं। वीरण- 
ननन्‍्तु संयोग तथा वीरण-श्राकाशदेश संयोग किसी द्रव्य के श्रारम्भक नहीं 
हैं। ये विभाग उन्हीं संयोगों के विरोधी हैं । एक क्रिया द्रव्यारम्भक-संयोग 
बिरोधी तथा द्रव्यारस्भक संयोग-अ्रविरोधी दोनों प्रकार के विभागों को 
उत्पन्त नहीं करसकती; जेंसा-कि प्रथम स्पष्ट कियागया है । 

२. प्रस्तुत प्रसंग में यही-विजातीय वीरण-तन्तु संयोग के श्राश्रय वीरण-तन्तु 
गत-विभाग कावाश्ञ ग्राश्नय (समवा यिकारण) तन्‍्तु के नाश से निर्देश्य 
है। इस विभाग के नाश में वीरण का उत्तर-देशसंयोग भी कारण है। 

३. यह विभाग-ज विभाग है। द्वितोय क्षण में उत्पन्न तन्त्ववयव-विभाग इसका 
झसमबायिकारण है। 
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षष्ठक्ष ण-- 
(अर) तन्‍्तु के अवयव का पूर्व-श्राकाशदेश से संयोग का नाश । 

सप्तसक्षण-- 
(श्र) तन्‍तु के अवयव का उत्तर-देश-संयोग । 

श्रष्टमक्षण--- 
(श्र) तन्‍्तु के श्रवयव में समवेत विभाग का तथा उसी (भ्रवयव) में समवेत 

क्रिया का उत्त र-देश-संयोग से नाश । 

विशेष परिस्थितियों में ऐसी श्रन्य प्रक्रियाओं का उद्भावन भी संभव है। 
इनका विस्तृत विवरण प्रशस्तपादभाष्य तथा उसके व्याख्याकार उदयन, व्योम- 
शिव, श्रीधर झ्रादि आचार्यों के व्याख्याग्रन्थों में उपलब्ध होता है । यथामति यहां 
अल्प विवरण दिशा-निर्देश की भावना से प्रस्तुत कियागया है। संयोग और 
विभाग के विषय में मूलसूत्रों [७।२।६-१३] का भी पर्यालोचन करलेना 
चाहिये । 


कारण 


वेशेषिकदर्शन में कारण और काय॑ का विवेचन एक मुख्य प्रतिपाद्य विषय है। 
तत्त्व एवं पदार्थ की यथार्थता कारण और कार्य के रूप में जब उभरकर आती है, 
तभी स्पष्ट होपाती है । कौन पदार्थ कारण और कौन कार्य हैं, इसका उल्लेख 
दर्शन के व्याख्याभाग में यथास्थान होगया है। यहां केवल कारण और काये के 
स्वरूप का उपपादन करना लक्ष्य है । 

कारण की परिभाषा--कारण किसे कहते हैं; अथवा कारण का स्वरूप 
क्या है ? यह जानना आवश्यक है। साधारणरूप से-जो कार्य का उत्पादक हो, 
वह कारण कहाजाता है। श्रर्थात्‌ उत्पादक पदार्थ कारण हैं, और उत्पाद्य कार्य । 
और अधिक स्पष्ट करें तो कह सकते हैं--जिससे कोई वस्तु उत्पन्न हो, वह 
कारण; और जो उत्पन्न हो, वह काय॑ है। 

वस्तुत: यह कारण या कार्य की कोई परिभाषा न हुई । इसमें “उत्पादक! 
पद 'कारण' पद का पर्यायमात्र है । दोनों पद एक ही अ्रर्थ का बोध कराते हैं। 
इसी प्रकार 'उत्पाद्य' पद कार्य” पद का पर्याय है । दोनों पद समान अर्थ के बोधक 
हैं, 'यस्मादुत्प्यते तत्कारणम्‌” जिससे उत्पन्न हो, वह कारण है, इतना कहना भी 
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पर्याप्त नहीं है, क्योंकि कौन किससे उत्पन्न होता है, इसका देखना-परखना सरल 
नहीं, न॒पूर्णहूप से संभावित है।यह सब सोचकर आचार्यों ने सुभाया, जो 
उत्पद्यममान [उत्पन्त होने वाली] वस्तु से पहले विद्यमान रहे, वह कारण है । 
निश्चित ही उत्पादन सामग्री प्रथम होगी, तभी उससे अन्य वस्तु का निर्माण 
संभव होगा । अतः 'कार्य पूर्व वर्तित्वम्‌ कारणत्वम्‌' अथवा काय॑पूर्ववृत्ति कारणम्‌' 
कार्य से पहले विद्यमान होना कारण का स्वरूप है । यही कारण की परिभाषा है । 
सोचने पर ज्ञात होता है, इतना-मात्र कथन कारण का स्वरूप बतलाने के 
लिये पर्याप्त नहीं है । अ्रनेक वार ऐसा होता है, कि कोई घटना होने के पूर्व विद्य- 
समान भी पदार्थ उस घटना-कार्य के कारण नहीं होते । कल्पना कीजिये जैसे ही 
मन्दिर में शंख बजा, तत्काल अनन्तर एक फल वृक्ष से गिरा। वह शंख बजने के 
ठीक अनन्तर गिरा है, पर यह नहीं कहाजासकता, कि फल गिरने का कारण शंख 
का बजना है। भीत पर पक्षी बैठा है, उसके उड़ते ही भींत गिरणगई | पक्षी का 
उड़जाना भींत गिरने का कारण नहीं है । इसीलिये नहीं हैं, कि शंख बजने के 
विना ही फलगिरते रहते हैं, और पक्षी उड़जाने के विना भींत गिरजाती है; 
तथा शंख बजते रहने पर एवं पक्षी उड़जाने पर भी न फल गिरते हैं न भींत । 
ऐसी स्थिति में आचार्यों ने सुझाव दिया, कि कारण वह होसकता है, जो 
कार्योत्पाद से अव्यवहित पुर्वक्षण में नियम से [अव्यभिचरितरूप से] विद्यमान 
रहता हो। तब कारण की परिभाषा होगी--'कार्यनियतपूर्ववृुत्ति कारणम्‌” इस 
परिभाषा में “नियत पद दोनों भावनाओं को अभिव्यक्त करता है । कारण नियम- 
पूर्वक कार्य से पूर्व होना चाहिये, कभी उसका व्यभिचार न हो; अर्थात्‌ ऐसा कभी 
न हो, कि उस कारण के विना वह कार्य होजाय | साथ ही वह कारण कार्यो- 
त्पत्ति के अव्यवहित पूर्वक्षण में विद्यमान होना चाहिये । 
इतना होने पर भी कारण की परिभाषा में कुछ न्‍्यूनता रह जाती है । एक 
कुम्हार घड़ा बना रहा है, कुम्हार के पिता की विद्यमानता भी आवश्यकरूप से 
घटोत्पत्ति के पूर्व रहती है । घड़ा बनानेवाला कुम्हार घड़े का कारण है, यदि 
कुम्हार का बाप न होता, तो कुम्हार कहां से श्राता ? और घड़ा कंसे बनता ? 
वस्तुतः कुम्हार के द्वारा बनाये जाते हुए पड़ के बनने में कुम्हार का पिता कारण 
नहीं है, पर उक्त परिभाषा के आधार पर कारणता से यह हट नहीं पाता । इसी- 
प्रकार घड़ा बनने के समय कुम्हार का गधा भी नियमपूर्वक वहां विद्यमान रहता 
है । ऐसे पदार्थ कार्य से नियतपूर्ववर्ती होते हुए भी कार्य के कारण नहीं होते । 
इस न्यूनता को दूर करने के लिये आचार्यों ने उक्त परिभाषा में एक और 
पद के सन्निवेश का सुझाव दिया। वह पद है--अन्यथासिद्धिशून्यत्व/ अथवा 
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अनन्यथासिद्ध । कार्योत्पत्ति से पूर्व जो पदार्थ नियमपूर्वक विद्यमान हो, यह 
कारण है। पर उसकी विद्यमानता अन्यथासिद्ध न होनी चाहिये। 'अन्यथासिद्ध! 
पद का प्रर्थ है-अन्य प्रकार से विद्यमानता का होना । कार्य से पहले किसी पदार्थ 
की सत्ता उस कार्य के कारणरूप से ही होनी चाहिये, श्रन्य किसीप्रकार या निमित्त 
से नहीं। कुम्हार के पिता की विद्यमानता वहां कुम्हार का कारण होने से है, 
श्र्थात्‌ कुम्हार का पिता होने से ; घटोत्पत्ति का कारण होने से नहीं । जो पदार्थ 
घटोत्पत्ति के कारणरूप से वहां पूव॑वर्त्ती होगा, वही कारण की परिभाषा में 
श्रायेगा । गधा भी मिट्टी श्रादि ढोने के द्वारा कार्य में सहयोगी होता है; उसी निमित्त 
से वहां उसकी विद्यमानता है, घटोत्पत्ति के कारणरूप से नहीं । इसलिये 
कार्योत्पत्ति के अव्यवहितपूर्वक्षण में ऐसे पदार्थों की विद्यमानता अ्रन्यथासिद्ध हैं, 
कारणत्वेन [कारणरूप से ] नहीं । 

इसके फलस्वरूप कारण की परिभाषा बनती है-'श्रन्यथासिद्धिशून्यत्वे सति 
कार्यनियतपूर्ववर्तित्व॑ कारणत्वम्‌' श्रथवा अनन्यथासिद्धकायं नियतपूर्ववृत्ति 
कारणम्‌'। भ्रन्यथासिद्ध न होते हुए जो पदार्थ नियमपूर्वक कार्योत्पत्ति के अव्य- 
वहित पूर्वेक्षण में विद्यमान रहता है, वही पदार्थ उस कार्य के प्रति कारण माना- 
जाता है। समस्त ब्रह्माण्ड में कोई ऐसा पदार्थ या तत्त्व नहीं है, जो न किसीका 
कारण हो, न कार्य हो। निश्चित ही कोई किसीका कारण होगा, और कोई 
किसीका कार्य होगा । * 

इस आधार पर पदाथों के तीन वर्ग बन जाते हैं। एक वे हैं, जो किसी के 
केवल कारण होते हैं, कार्य नहीं । जैसे--प्रथिवी, जल, तेज, वायु के मूल पर- 
माणु। ये प्ृृथिव्यादि कार्यों के केवल कारण हैं, ये स्वयं किसी के कार्य नहीं। 
इसीप्रकार अन्य जितने नित्य पदार्थ हैं, वे किसी कार्य के केवल कारण होते हैं, 
कार्य किसी के नहीं । दूसरे वे पदार्थ हैं, जो केवल कार्य हैं, वे आगे अन्य द्रव्य 
को उत्पन्न नहीं करते, नष्ट होजाते हैं । जैसे-अ्र न्त्यावयवी । मिट्टी से विविध 
उत्पादन-क्रम द्वारा घट बनता है । यह अन्त्य अवयवी है, आगे यह किसी द्रव्य 
का उत्पादन नहीं करता। कपास के फोले से विविध उत्पादन-क्रम-पूर्वक कुर्त्ता, 
कोट झादि घारण-योग्य वस्त्र बनते हैं। ये अन्त्य श्रवयवी हैं, आगे इनसे कोई 
नया द्रव्य उत्पन्न नहीं होता । यद्यपि ये स्वयं स्वगत-गुण, कर्म आदि के कारण 
रहते हैं । तीसरा वर्ग शेष सब उन पदार्थों का है, जो किसीके कार्य हैं, और अन्य 
किसी के कारण भी । मुख्यरूप से दो ही वर्ग मानें, तो कोई दोष नहीं । एक 
नित्य पदार्थ हैं, जो केवल कारण हैं । दूसरे सब पदार्थ कार्य होते हैं, और अन्य 
किसीके कारण भी । 
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कारण के भेद-- . 

कारण तीन प्रकार का मानागया है। (१) समवायिकारण, (२) झसम- 
वायिकारण, और (३) निमित्तकारण । कारणमात्र का समावेश इन तीन वर्गों 
में होजाता है इनका यथाक्रम विवरण निम्नप्रकार है +- 

(१) समवायिकारण [70786 (४७७७ ]--जिस द्रव्य में समवाय 
संबन्ध से रहता हुआ कोई कार्य उत्पन्न होता है, वह द्रव्य उस काय॑ का सम- 
वायिकारण होता है। कार्यमात्र का समवायिकारण केवल द्रव्य होता है । छह 
भाव पदार्थों में से प्रथम तीन-द्रव्य, गुण, कमं-कार्य होते हैं। इन सबका सम- 
वायिकारण केवल द्रव्य रहता है । प्रत्येक कार्य जिस तत्त्व में श्रात्मलाभ करता 
है, अर्थात्‌ जन्म लेता है, वह कार्य उस तत्त्व में समवाय सम्बन्ध से रहता है, और 
वह तत्त्व केवल द्रव्य होसकता है। कार्य चाहे द्रव्य हो, गुण हो या कम हों, 
उसका समवायिकारण केवल द्रव्य होता है। अ्रकायं पदार्थ समवाय सम्बन्ध से 
यद्यपि द्रव्यातिरिक्त गुण व कर्म में रहते हैं, पर उनका परस्पर कार्यकारणभाव 
नहीं होता । जैसे-गुण व कर्म में सत्ता तथा गुणत्व व कमंत्व आदि सामान्य सम- 
वाय सम्बन्ध से रहते हैं । 

प्रत्येक कार्य अपने समवायिकारण को छोड़कर नहीं रह सकता । ऐसा नहीं 
है, कि समवायिकारण कार्य को उत्पन्न कर दोनों एक-दूसरे को छोड़कर अलग 
होजायें । कार्य अपने कारण में समवाय सम्बन्ध से आश्वित रहता है, वह अपने 
आश्रय को छोड़कर नहीं रह सकता। यद्यपि वे दोनों स्वरूपेण एक-दूसरे से 
भिन्‍न हैं । उनके समवाय सम्बन्ध का यही रहस्य है। घट के समवायिकारण 
मृदवयंव [मृत्‌-मृत्तिकारूप अवयव ] हैं, वे जब विशेष आकार में संयुक्त किये 
जाते हैं, तब उनमें समवेत घटद्र॒व्य आत्मलाभ करता है । घट कार्य-द्रव्य अ्रवयवी 
अपने समवायिकारण अ्रवयवों में ग्राश्चित है । उस आश्रय को छोड़कर अपना 
अस्तित्व नहीं रखसकता । ऐसे ही पट का समवायिकारण तत्तु हैं । प्रत्येक कार्य- 
द्रव्य के समवायिकारण उसके अवयव होते हैं । प्रत्येक कार्य-द्रव्य 'अवयवी” कहा 
जाता है, और उसके समवायिकारण 'अवयव'। अवयव-अ्रवयवी का परस्पर 
सम्बन्ध समवाय होता है। अवयव आश्चय हैं, और अवयवी आश्वित । 

इस प्रसंग में कारण-द्रव्य को कार्य-द्रव्य का “उपादान' भी कहाजाता है। 
तात्पर्य है, यहां जो समवायिकारण है, वह कारय॑ं-द्रव्य का उपादानकारण 
[॥४४४८7४३। (४०७४७ ] है। वह कार्य जिस सामग्री से बना है, वह सामग्री उस 
कार्य का उपादान है । 

(२) अ्रसमवायिकारण [स्‍पि०ानंए8(6. 0७४६७]--कार्थ अथवा 
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कारण के साथ एक ग्रे [आरश्रय-द्रव्य ] में रहता हुआ जो पदार्थ उस कार्य का 

कारण होता, वह उस कार्य का असमवायिकारण कहाजाता है। इसके दो भाग 

हैं, उसीको बताने के लिये प्रारम्भ में पद हैं --/कार्य अथवा कारण'। इनको 
पृथक्‌ करके बतलाने में श्रसममवायिकारण का पहला प्रकार निम्नरूप में कहा 
जायगा-- 

(क) कार्य के साथ एक अर्थ [गआ्राश्रय-द्रव्य] में समवेत हुआ जो पदार्थ उस 
कार्य का कारण बन जाता है, वह उस कार्य का असमवायिकारण 
होता है । 

यह प्रकार प्रायः द्रव्य-कार्य के असमवायिकारण को बतलाने में लागू है । यह 
निश्चित समभ लेना चाहिये, द्रव्य-कार्य मात्र का अ्रसमवायिकारण उसके [कार्य॑ 
' के] कारण-अ्वयवों का परस्पर संयोग होता है | तात्पर्य हुआ--अवयवों का 
संयोग-उन अवयवों में उत्पन्न होनेवाले भ्रवववी का-असमवायिकारण है | जैसे 
द्रव्य कार्यमात्र का समवायिकारण होता है, ऐसे ही कारय॑मात्र का असमवायि- 
कारण कहीं गुण और कहीं कर्म होता है । द्रव्य किसी का असमवायिकारण नहीं 
होसकता, और गुण तथा कर्म किसी के समवायिकारण नहीं होसकते । 
द्रव्य-कार्यमात्र का असमवायिकारण केवल 'संयोग' गुण होता है; वह है--- 
कार्यंद्रव्य-अरवयवी के समवायिका रण-अवयवों का परस्पर संयोग । तन्तु अवयचों 
में पट अवयवी उत्पन्न होता है । यहां पट-अवयबी के समवायिकारण तन्‍्तु-अव- 
यव हैं; और तन्तुओं में समवेत तन्तुओं का संयोग पट का असमवायिकारण है। 
यहां कार्य पट है, वह एक अर्थ-तन्तुओं में समवेत [समवाय संबन्ध से आश्वित ] 
है, उसी एक अर्थ [तनन्‍्तुश्रों | में समवेत तन्तुओं का संयोग पट का कारण होता 
है; अ्रतः तन्तु-संयोग पट का असमवायिकारण है । कार्य [पट ] के साथ एक अथ॑ 
[तन्तुओं ] में समवेत हुआ जो पदार्थ [संयोग] उस कार्य [पट] का कारण 
बना है; इसलिये वह [संयोग | उस कार्य [पट ] का असमवायिकारण है। 
प्रक्रृत में यह गम्भीर तात्पर्य समझना चाहिये। कोई भी कारण किसी कार्य 
को उससे असंबद्ध हुआ उत्पन्न नहीं कर सकता । वार्य जिस आश्रय में उत्पन्न 
होने को है, वहां कारण का संबद्ध होना आ्रावरश्यक है। यह बात कार्य के 
असमवायिकारण के विषय में कही जा रही है | पट-कार्य तन्तु-आश्रय में 
उत्पन्न होने को है। पट का असमवायिकारण तन्‍्तु-संयोग भी तन्तु-आश्रय 
में विद्यमान है। कार्य [पट] जहां [तन्तुओं में] समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न 
होरहा है; वहीं [तन्तुआ में ही |तन्तु-संयोग विद्यमान रहता हुआ पट का कारण 
होता है; अतः तन्तु-संयोग पट का असमवायिकारण है। यह कार्य और कारण 
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का परस्पर साक्षात्‌ संबन्ध है, कायं और कारण दोनों एक ही आश्रय में समवेत 

हैं। इस संबन्ध को कार्यकार्थ प्रत्यासत्ति' कहाजाता है। कारण का-कार्य 

[पट] के साथ एक अर्थ [तन्तुओं ] में प्रत्यासन्‍्न-संबद्ध होना । इसप्रकार कार्य 

के आश्रय में संत्रद्ध हुम्मा कारण कार्योत्पार में समर्थ होता है, असंबद्ध नहीं । 

(ख) असमवायिकारण और काय॑ के परस्पर संबन्ध का दूसरा प्रकार निम्न- 
लिखितरूप में कहा जायगा--- 

“कारण के साथ एक अर्थ [आश्चय-द्रव्य] में समवेत हुआ जो पदार्थ उस 
कार्य का कारण रहता है, वह पदार्थ उस कार्य का असमवायिकारण माना 
जाता है ।' 

यह प्रकार गुणादि कार्य के असमवायिका रण बताने में लागू है। तन्तु-सम- 
वेत रूपादि ग्रुण पट-गत रूपादि के असमवायिकारण होते हैं। यहां कार्य पट- 
गत रूपादि हैं, उनके असमवायिकारण हैं--तन्तु-समवेत रूपादि। यहां पठ- 
रूपादि के असमवायिकारण तन्तु-रूप और समवायिकारण पट का आश्रय एक 
ही [तन्तु ] है। कार्य-पटगत-रूप का समवायिकारण पट तन्‍्तुओं में समवेत है, 
और वहीं [तनन्‍्तुआ्रों में ही |] तन्तु के रूपादि समवेत हैं, जो पटरूप के असमवायि- 
कारण होते हैं । इसप्रकार कार्य-पटरूप के समवायिकारण-पट के साथ एक 
अर्थ [एक अधिकरण तत्तुओं | में समवेत-संबद्ध हैं रूपादि गुण | फलतः तन्तुओं 
के रूपादि गुण पटगत रूपादि के असमवायिकारण होते हैं । 

* कार्य के साथ असमवायिकारण के इस संबन्ध को 'कारणकार्थ प्रत्यासत्ति' 
कहाजाता है। यह कार्यकारण का परम्परा-संबन्ध है, क्‍योंकि कार्य-पटरूप के 
समवायिकारण पट के द्वारा यह संबन्ध प्रस्तुत किया जाता है। पहला संबन्ध 
केवल 'स्वसमवाय संबन्ध' है; जब कि दूसरा 'स्वसमवायिसमवेतत्व संबन्ध' । 
पहले उदाहरण में का्यं के साथ सीधा अ्रसमवायिकारण का सामानाधिकरण्य 
है। कार्य पट और असमवायिका रण तलन्‍्तु-संयोग एक ही अधिकरण तत्तुओं में 
समवेत है । दूसरे उदाहरण में पटगत रूप-कार्य के समवायिकारण पट के साथ 
असमवायिकारण [तन्‍्तुरूपादि ] का सामानाधिकरण्य है। इसप्रकार रूप-कार्य 
के समवायिकारण पट द्वारा प्रस्तुत होने से कार्य-कारण का यह संबन्ध परम्परा- 
संवन्ध मानाजाता है । 

असमवायिकारण के इस विवरण को आचार्यों ने संस्कृत पदों में एक पंक्ति 
द्वारा इसप्रकार संक्षेप से कह दिया है-'कार्येण कारणेन वा सह एकस्मिन्नर्थे 
समवेतं सत्‌ यत्कायंस्य कारणं भवति, तद्‌ श्रसमवायिकारणं विज्ञेयम्‌ । 

समवायिकारण और असमवायिकारण में परस्पर यह भेद स्पष्ट है, कि 
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समवायिकारण कांये को अपने में समवेत रखता है । किसी कार्य को अपने में 
समवेत रखने का सामर्थ्य केवल द्रव्य में है, भ्रत: प्रत्येक कार्य का समवायिकारण 
केवल द्रव्य होता है । असमवायिकारण में यह सामथ्य नहीं रहता, वह स्वयं 
अपने श्राश्नय में समवेत रहता हुआ ही अन्य कार्य के प्रति कारण बन पाता है । 
द्रव्य, गुण, कर्म सभी के असमवाधिकारण यथायथ गुण व कर्म होते है । ग्रुण व 
फर्म में कोई कार्य समवेत नहीं रहता । यही इन दोनों कारणों में परस्पर भेद हैं। 

समवायिकारण केवल द्रव्य होता है, और अ्रसमवायिकारण गुण व कर्म । 
द्रव्य, गुण-कर्म नहीं होसकता, और गुण-कर्म , द्रव्य नहीं होसकते । इस आधार 
पर भी इनका भेद समभना चाहिये। 

(३) निर्मित्तिकारण--उक्त दोनों कारणों से भिन्न जो कारण किसी 
कायं के होते हैं, वे सब उस कार्य के “निमित्तकारण' माने जाते हैं । 

जैसे घट का समवायिकारण मृत्तिका हैं, मृदवयवों के परस्पर संयोग असम- 
वायिकारण हैं । इनके अ्रतिरिक्त कुम्हा र, दण्ड, चक्र, सूत्र, काल आदि सब कारण 
“निमित्तकारण' रहते है । इनमें कुम्हार प्रेरक-कर्त्ता होने से मुख्य निमित्त है, 
शेष साधारण। इसीलिये अन्य निमित्तकारणों को साधारणकारण अथवा 
सहकारी-का रण भी कहाजाता है । इसी प्रकार पट आदि कार्यों में तन्तु समवायि- 
कारण, तन्तु-तंयोग अ्रसमवायिकारण, ओर तन्तुवाय [जुलाहा |, तुरी, वेमा, 
करघा आदि साधनों को निमित्तकारण समभना चाहिये । प्रत्येक कार्य में कार्य - 
कारण की यह व्यवस्था लागू रहती है । 


श्रसत्कायेवाद 


न्‍्याय-वेशेषिकदर्शन की परम्परा में असत्कार्य वाद सिद्धान्त को पुष्ट करने 
का प्रबल प्रयास बरावर चलता रहा है। इसकी प्रतियोगिता में दूसरा सिद्धान्त 
'सत्कायंवाद” नाम से प्रसिद्ध है, जो सांख्य, -वेदान्त श्रादि दर्शनों का सिद्धान्त 
माना जाता है| दर्शनों के व्याख्या ग्रन्थों में इन दोनों वादों को लक्ष्य कर विषय 
का पर्याप्त श्रालोडन हुआ है। अपने-अपने पक्ष को सिद्ध करने में व्याख्याकारों 
ने कोई न्यूनता नहीं छोड़ी; और कदाचित्‌ अपने इन व्याख्यानों में इतने अधिक 
आ्रागे निकल गये हैं, कि सिद्धान्त के मूल आधार दूर रहकर दृष्टि से पूरी तरह 
प्रोफल होगये। जड़ का पता नहीं रहा, शाखा-प्रशाखाओं पर वास्युद्ध 
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चलता रहा। 

श्रश॒त्कायं-स्वरूप-प्रत्येक कार्य अपनी उत्पत्ति से पहले 'असत्‌' रहता है। 
उत्पन्न होजाने पर उसका यह नूतन आरम्भ है, इससे पूर्व उसका अस्तित्व 
किसी प्रकार भी कभी नहीं रहा। कार्य की उस दशा का नाम कार्य का 
प्रागभाव' है। उत्पत्ति से पूर्व काय॑ का अभाव होना, या असत्‌ होना एक ही 
बात है। प्रागभाव का अन्त होकर कार्य की उत्पत्ति के रूप में कार्य का नवीन 
आरम्भ होता है; इस आधार पर प्रस्तुत वाद को आारम्भवाद' नाम भी दिया- 
जाता है। जो कार्य है, किसी काल-विशेष में उत्पन्न हुआ है, उसका अन्त 
आवश्यक है । कोई भी उत्पन्त हुआ भाव-कार्य अनन्त भविष्यत्‌ तक ठहर नहीं 
सकता ; इसलिये प्रत्येक कार्य सादि-सान्त माना जाता है। उत्पत्ति से पहले कार्य 
सर्वात्मना असत्‌' रहता है, इस सिद्धान्त का नाम 'असत्कायंवाद' है। 

यदि सांख्य आदि दर्शनों के अनुसार इस बात को मान लिया जाता है, कि 
उत्पत्ति से पूर्व कार्य की सत्ता बनी हुई है, तो कार्य की उत्पत्ति के लिये कर्त्ता 
का व्यापार सर्वे था व्यर्थ है। इस पर सत्कायंवादी का कहना है, कि काये अपने 
कारण [समवायिकारण अथवा उपादानकारण] में यदि विद्यमान नहीं, उसकी 
सवंत्र सर्वात्मना असत्ता है, तो कार्य घट का जैसा असद्भाव मृत्तिका में है, 
वैसा ही तन्तुओों में है । इसी प्रकार पट काय॑ का जैसा श्रसद्भाव तन्तुओं में है, 
वसा ही मृत्तिका में है, तब मृत्तिका से ही घट उत्पन्न हो, और तन्‍्तुओं से ही पट 
उत्पन्न हो, ऐसी व्यवस्था का होना संभव न होगा । कोई भी कार्य प्रत्येक कारण- 
वस्तु से उत्पन्न होजाना चाहिये, क्योंकि कार्य का असद्भाव सत्र समान है। 
पर ऐसा नहीं हैं; किसी विशेष काय॑ के लिये विशेष कारणों का ही उपादान 
किया जाता है; इसलिये उस काये का उन विशिष्ट कारणों में अ्रस्तित्व स्वीकार 
करने के लिये बाध्य होना पड़ता है । 

इस विषय में असत्कार्यवादी का कहना है, कि किस वस्तु से क्‍या कार्य 
उत्पन्न किया जासकता है; यह वस्तु का अपना सामरथ्यं है। प्रत्येक पदार्थ प्रत्येक 
कायं के उत्पन्न करने में समर्थ या शक्त नहीं होता। कर्त्ता व्यक्ति जानता है, कि 
किस पदार्थ से कौन-सा. कार्य उत्पन्न किया जासकता है; का्यं-विशेष के 
लिये वह उन्हीं पदार्थों का उपादान करता है, अन्य का नहीं । इसके अतिरिक्त 
उत्पत्ति से पूर्व यदि काय॑ की किसी प्रकार की सत्ता मानी जाती है, तो वह 
सवंथा अव्यवहायं है; उस सत्ता का व्यवहार में कोई उपयोग संभव नहीं । 
उत्पत्ति से पूर्व मृद्र प में अवस्थित घट से जलाहरण आदि का काय॑ नहीं 
होसकता, और न तल्तुओं में अवस्थित वस्त्र से देहादि का आवरण संभव है, स 
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शीत झादि का निराकरण । यह सब व्यवहार कार्य की उत्पत्ति के अनन्तर ही 
संभव होता है । 

बौद्धदर्शन में कार्य की इस स्थिति को “अरथंक्तियाकारिता' पदों द्वारा 
अभिव्यक्त किया गया है । प्रत्येक कार्य किसी प्रयोजन की सिद्धि के लिये उत्पन्न 
किया जाता है | विशिष्ट प्रयोजन के अनुकूल क्रिया व व्यापार का संपन्‍न किया 
जाना कार्य-वस्तु की सत्ता का नियामक है। जैसे घट-कार्य का प्रयोजन 
जलाहरण आदि है । इसके द्वारा इस क्रिया व व्यापार का संपन्‍न होना घट की 
सत्ता का नियामक है। कार्य-वस्तु की इसी स्थिति को वस्तु-गत 'अर्थक्रिया- 
कारिता' कहाजाता है । यह सब कार्य की उत्पत्ति से पूर्व संभव नहीं । इसलिये 
उस दा में कार्य की सत्ता को स्वीकार करना अनपेक्षित एवं अप्रामाणिक है। 

विवेचन की इस स्थिति पर सत्कार्यवादी का कहना है, कि घट-काय के 
अपने व्यवहार रूप में आजाने से पूर्व उसके द्वारा जलाहरणादि व्यापार का सं पन्‍न 
होना सत्कायंवाद को भी स्वीकार्य नहीं है। जब घट अपने व्यवहायंरूप में न 
रहकर कारणरूप में ग्रवस्थित रहता है, वह घट-कार्य की अ्नभिव्यक्त अवस्था 
है। वह जब विशेष निमित्तों के सहयोग से अपनी अभिव्यक्त दशा में आता है, 
तभी वह जलाहरणादि व्यापार के लिये उपयोगी होता है । इसका यह तात्पर्य 
नहीं, कि अभिव्यक्त दशा में आने से पूर्व कार्य का सर्वात्मना असद्भाव है। 
कार्यकारण की इस स्थिति के विपय में केवल इतना कहकर सनन्‍्तोष नही किया- 
जासकता, कि यह वस्तु का अपना सामथ्य॑ है, जो किन्हीं विशिष्ट पदार्थों से 
विशिष्ट काय॑ उत्पन्त होसकते हैं; सब पदार्थों से सब कार्य नहीं । वस्तुतः 
विभिन्‍न पदार्थों का ऐसा सामर्थ्य ही उनमें विशिष्ट कार्यों की सत्ता का बोधक 
है। विभिन्‍न पदार्थों में जिन कार्यो का सद्भाव है, उन्हीं कार्यों को उनमें से 
उभारा जासकता है । इसीका यह परिणाम है, कि सब कार्य सब पदार्थों से नहीं 
निकाले जासकते । 

इस प्रसंग में 'उत्पत्ति' और ग्रभिव्यक्ति' पदों के आधार पर बहुत-सा लम्बा 
चौड़ा विवाद प्रस्तुत कियाजाता है। केवल पदों के ग्राधार पर किसी विवाद का 
खड़ा करना निष्प्रयोजन है। पहला पद किसी वस्तु के नवीन आरम्भ का बोधक 
है, तथा दूसरा पद पहले से विद्यमान किसी वस्तु के प्रकट होने को बताता है, 
यह सब पत्तों को भिगोकर पेड़ को जीवित रखने की लालसा के समान है। यहां 
केवल वस्तु-तत्त्व को समभने का प्रयास करना अपेक्षित है। यदि गम्भीरता से 
देखाजाय, तो उत्पत्ति पद का तात्पर्य-किस्सी वस्तु का उभरकर ऊपर आजाना- 
ही है। इसमें कार्य के व्यवहार्य-रूप में आने से पूर्व भी कार्य की किसीप्रकार की 
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सत्ता की भलक है । प्रत्येक कार्य की सत्ता को व्यवहायंस्थिति में लाने के लिये 
कर्त्ता-व्यक्ति आदि का व्यापार हुआ करता है। ऐसी दशा में-कार्य की उत्पत्ति 
अथवा अभिव्यक्ति से पूर्व कारण में कार्य का सदृभाव मानने पर कर्त्ता आदि का 
व्यापार अनावश्यक है-यह कहना निरर्थक होगा । 

प्रस्तुत विषय में यह भी एक विचारणीय बात है, कि कार्य को असत्कार्य' 
क्यो कहाजाता है ? ऐसा कहने का यही आ्राधार संभव है, कि वह अपने व्यवहार 
रूप में आने से पहले अ्सत्‌ था। यहां विचारणीय है, क्या वह असदभाव उस 
कार्य का उपादान है ? वंशेषिक दृष्टि से उपादान का तात्पर्य समवायिकारण है । 
निश्चित है, उस कार्य का समवायिकारण असदुभाव नहीं है, उस स्थिति को 
प्रागभाव के रूप में वंशेषिक केवल निमित्तकारण की श्रेणी में मानता है, जो 
एक साधारण कारण है । मृत्तिका आदि जो असाधारण कारण हैं, और सद्र प हैं, 
उनके आधार पर कार्य को सत्कार्य' क्‍्योंन कहाजाय ? कार्य की कारण-अव- 
स्था में कार्य के व्यक्हार्य रूप की अथवा उसके अर्थक्रियाकारित्वरूप की सत्ता को 
सत्कार्य वाद में भी स्वीकार नहीं कियाजाता । ऐसी दशा में कार्य के व्यवहायरूप 
में श्राने से पूव उसकी कैसी भी सत्ता नहीं है, ऐसा कहना असंगत है; अन्यथा 
कारण की व्यवस्था का उपपादन करना अशकक्‍य होगा । 

गौतम मुनि का विचार--इस विषय में न्‍्यायसूत्रकार गौतम मुनि ने अपना 
मौलिक विचार प्रस्तुत किया है । क्-फलप्राप्ति प्रसंग में सत्कार्य-असत्कायंवाद 
पर विचार करते हुए--उपादान-नियम के आधार पर जो कहाजाता है, कि 
उत्पत्ति से पूर्व कार्य असत्‌ नहीं है, उस असत्ता के विषथ में-सूत्रकार ने बताया- 
ुद्धिसिद्ध तु तदसत्‌' [न्या० सू० ४॥१।५०] । उत्पत्ति से पूर्व कार्य की जो 
असत्ता कहीजाती है, उस दशा में कार्य की बुद्धिसिद्ध सत्ता को मानना संगत 
होगा; इसी आधार पर उपादान-नियम को व्यवस्था संभव है। 

बुद्धिसिद्ध/ पद का तात्पय॑ क्‍या है ? विचारणीय है । व्याख्याकारों का ऐसा 
अभिप्राय ज्ञात होता है, कि वस्तु उत्पत्ति से पूर्व अनुपलब्ध या असत्‌ रहती है, 
उत्पन्न होने पर सद्भाव में आती है; कालान्तर में किन्हीं विरोधी कारणों से 
नष्ट होकर पुन: अनुपलब्ध व असद्र,प होजाती है । वस्तु के लोकसिद्ध ये उत्पाद 
विनाश इस तथ्य को स्पष्ट करते हैं, कि उत्पत्ति से पूर्व वस्तु असद्र,प है | यदि 
ऐसा न हो, तो प्रत्येक वस्तु को नित्य मानाजाना चाहिये। यदि उत्पत्ति से पूर्व 
भी वस्तु विद्यमान है, तो वह नित्य का ही स्वरूप होजाता है । 


५. 'फर्ला विवरण प्रसंग के न्‍्यायवात्तिक [४॥१।४८-५० ] में झ्ाचार्य उद्योत 


कर। 
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इस विषय में भ्रान्ति का द्वार यहीं से खुल जाता है। सत्कायंवाद में यह 
कभी स्वीकार नहीं कियाजाता, कि जलाहरण आदि व्यापार को संपन्न करने 
योग्य घटाकार अवस्था घटोत्पत्ति से पूर्व मृद्र[प में अवस्थित रहती है। परन्तु 
इस अवस्था में आने से पहले भी वह झ्राकार कर्त्ता की बुद्धि के अनुसार मृत्तिका- 
पिण्ड में अवस्थित है, अन्यथा उस श्राकार को प्रकट में लाने के लिये मृत्तिका 
का ही उपादान आवश्यक न होता । 

व्याख्याकारों का कहना है, कि उत्पत्ति से पूर्व कार्य का कारण में विद्यमान 
रहना उपादाननियम का प्रयोजक नहीं है, प्रत्युत वस्तु का सामर्थ्य ही इसका 
प्रयोजक है । अमुक वस्तु से अमुक कार्य उत्पन्न कियाजासकता है, अ्रमुक नहीं; 
इसप्रकार कर्त्ता की बुद्धि से उस दशा में काय॑ सिद्ध रहता है । इसके अनुसार 
जिस कार्य की उत्पत्ति के लिये जो कारण समर्थ है, उसका उपादान करलिया 
जाता है ।' 

उत्पत्ति-विनाश अ्रथवा आविर्भाव-तिरोभाव या अ्रभिव्यक्ति-विलय आदि पदों 
के आधार पर कोई विवाद प्रस्तुत करना यहां अभिप्रेत नहीं; समझना चाहिये 
ये पद समान अर्थ को ही प्रकट करते हैं । विचाय॑ है, उत्पत्ति क्या है ? घट के 
आ्राकार में जो वस्तु है, वह मृत्तिका ही इस रूप में प्रस्तुत कीगई है। उस 
मृत्पिण्ड से केवल यही एक आकार उभाराजासकता हो, ऐसा नहीं है। उससे 
शकोरा, करवली, कुण्डा, जार, मटका, हंडिया आ्रादि विविध आकार उभारे जा- 
सकते हैं । मृत्पिण्ड में इन सब आकारों का अस्तित्व है । यदि इसे केवल कर्त्ता 
की बुद्धि का चमत्कार मानाजाय, कारणवस्त्‌ में उसके सद्भाव को नकाराजाय, 
तो वह बौद्ध-दर्श न में प्रवेश की स्थिति आ्राजाती है। वस्तु की सत्ता उड़जाती है, 
बुद्धि ही विविध आ्राकारों में भासमान होती रहती है। 

बोद्ध-दर्शन में प्रवेश से किसी भय का प्रस्तुत करना अभिप्रेत नहीं है । जो 
विचारक जिस ओर अधिक बल देदेता है, उसकी दृष्टि से वह विचार एक 
विशिष्ट कोटि में आ्राजाता है। किसी भी कार्य के आकार को कारण-वस्तु में 
समभलेना-उस वस्तु से उस आकार को उभारने के लिये-श्रत्यावश्यक है। बौद्ध 
दर्शन में इस बुद्धि को विशेष महत्त्व दियागया, वस्तु-तत्व की उपेक्षा करदीगई; 


१. “नाय॑ सत्त्वादुपादाननियमो5पि तु सासर्थ्यात्‌ । इृदसनेन शक्यं निर्वत्तेयितु 
नेदमननेत्येव॑ बुद्धिसिद्धं कार्य कृत्वा यद्‌ यस्योत्पत्तये समर्थ तत्‌ तस्योपादीयते 
न स्व सर्वस्य न सर्वस्मत्‌ सर्वेमुत्पद्यममानं दुष्टमिति।! [न्यायवात्तिक. 
४१।५० ], इस प्रसंग की तात्पयंटीका भी द्रष्टव्य । 
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श्रथवा एक ओर बल देने से दूसरे की उपेक्षा होगई । इस भावना को साभने लाने 
के लिये यहां बौद्ध-दर्शन का उल्लेख हुआ है । उत्पत्ति के पूर्व काय॑ की बुद्धिसिद्ध 
सत्ता मानकर कारण-वस्तु में उस आकार की विद्यमानता को भुठलाया नहीं 
जासकता । 
स्पष्ट है, प्रत्येक कार्य उसके कारण-वस्तु की ही एक विशेष अवस्था है। 
यदि “'विशेष' पद-प्रयोग के आघार पर उसमें नवीनता का उद्बोधन करायाजाता 
है, और. उससे एक अ्रपूर्व उत्पत्ति के मानने या कथन करने में किसी को सन्‍्तोष 
प्राप्त होता है, तो कोई आ्रापत्ति की बात नहीं । वस्तु-तत्त्व की अवस्था बदलती 
रहती हैं । कार्य-वस्तु का ऐसा स्वरूप है। 
गौतम मुनि द्वारा उत्पत्ति से पूर्व कार्य की बुद्धिसिद्ध सत्ता स्वीकार करने 
से यह तथ्य प्रमाणित होता है, कि कारणदशा में कार्य का अव्यवहायेरूप विद्य- 
मान रहता है। उसको चक्षु से नहीं देखाजाता, बुद्धि से जानाजाता है। जिस 
विचा रक ने बुद्धिज्ञान की उपेक्षा न कर उसपर उपयुक्त बल दिया; उसकी दृष्टि 
से 'सत्काय' सामने आया । अन्य विचारक ने बुद्धिज्ञान की उपेक्षा कर काये के 
व्यवहायं रूप को अधिक महत्व दिया, उस दृष्टि से 'असत्कार्य' सामने आया । 
इन पदों का प्रयोग परस्पर प्रतियोगी-रूप से नहीं है, प्रत्युत इनके आधार भ्रथवा 
क्षेत्र का भेद होने से यह नाम-करण है। व्याख्याग्रन्थों में इस विषय पर जो 
विपुल शास्त्रार्थ प्रस्तुत हुआ है, उसमें शाब्दिक मन्‍्धन ही अधिक है। 
इस सब विवरण के आधार पर यह तथ्य सामने आता है, कि 'सत्कायंवाद'! 
और 'असत्कायंवाद' नाम से जिन वादों का उल्लेख शास्त्र में हुआ है, वे परस्पर 
कोई प्रतिद्वन्द्दी वाद नहीं हैं, न इनमें किसी तरह के परस्पर विरोध का आभास 
समभना चाहिये । यद्यपि दोनों पदों से श्रापाततः विरोध की प्रतीति होती है, 
पर-जैसा अभी कहागया-इस नाम-करण के श्राधार उनके अपने विभिनन क्षेत्र 
हैं । प्रवक्ता ने जिस ओर अ्रधिक बल दिया, उसीके अनुसार उसका नाम रख- 
दियागया। 
वस्तु के व्यवहाय अ्रवस्था में भ्राने से पहले उसके सदुभाव को स्वीकार 
करना, वस्तु के व्यवहायंरूप की नित्यता का आपादक नहीं है । मूलभूत वस्तु- 
तत्त्व बराबर बना रहता है, श्राकार बदलते रहते हैं। यह सर्वंथा सत्य है, कि वस्तु 
तत्त्व में जो ग्राकार एक वार उभर आया है, वही आकार फिर दुबारा कभी नहीं 
उभ रसकता, उस-जंसा आकार होसकता है, पर वही नहीं । इसी उभरे आकार 
को लक्ष्य कर “असत्कायंवाद' का उद्भावन हुआ । इसीके साथ यह भी पूर्ण 
सत्य है, कि वस्तु-तत्त्व अ्रपनेरूप में निरन्तर बना रहता है, और उसमें पुनः उसी- 
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प्रकार के आकार को उभारा जासकता है । मृत्तिका में घट-प्राकार उभर आ्ाने 
पर मृत्तिका बराबर मूलरूप में बती है। उस आकार के बदलजाने पर भी 
मृत्तिका रहती है। कहना चाहिये, उस आकार का अस्तित्व अन्तहिंत होजाता 
है; उसीप्रकार के आकार को वस्तु-तत्त्व से पुनः उभारा जासकता है, इस 
स्थिति के अनुसार 'सत्कार्यवाद' सामने आ्राता है। इसप्रकार कार्य की ये दो 
अवस्था हैं, जिन पर ये वाद अवलम्बित हैं । 

ऐसी स्थिति में प्रत्येक वस्तु के नित्य होने की ग्राशंका या आ्रापत्ति करना 
व्यर्थ है । वस्तु-तत्त्व के परिवत्तंतशील अथवा परिणामी होने से साक्षात्कृतधर्मा 
आचार्यों ने उसकी 'परिणामि-नित्यता” को स्वीकार किया है । जो वस्तु-तत्त्व है, 
वह कभी असत्‌' नहीं होता । जो मूलतः असत्‌ है, वह वस्तु-तत्त्व के रूप में कभी 
सत नहीं होता । इसी भावना को गीता में इन शब्दों से अभिव्यक्त किया--- 


ना5सतो बिद्यते भावों ना$भावो विद्यते सतः । 
सभयोरपि दुष्टो5न्तस्त्वनयोस्त्तत्त्वदशिभि: ॥२।१६॥ 
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वेशेषिक एवं आधुनिक पदार्थ-विज्ञान 

आधुनिक पदार्थ-विज्ञान साधारणरूप से दो भागों में विभकत है। एक-- 
रसायन [(॥९००४४४५ ] दूसरा--भौतिकी [?॥9भं०४ ] | अपनी विशिष्ट मान्यताओं 
के आधार पर इनका विवेच्य क्षेत्र सीमित होने से पदार्थ-विज्ञान उक्त दो भागों में 
बाँटा गया है। इससे पदार्थ के विवेचन और उसके वर्गीकरण में सुविधा रहती है । 
रसायनशास्त्र में जिन तत्त्वों को लक्ष्य कर विवेचन किया जाता है, और जिनके 
संमिश्रण आंदि से विविध निर्माण की प्रतिक्रियाओं का विवरण प्रस्तुत किया जाता 
हैं, उन तत्त्वों को ऐलीमैन्ट [2]९77७7/] कहा जाता है। रसायनशास्त्र में प्रत्येक 
निर्माण के लिए ये मूल-तत्त्व हैं; यद्यपि ये स्वयं भी किनन्‍्हीं अन्य मुल-तत्त्वों से 
निर्भित हुए हैं । 

इस दिशा में पाश्चात्यदेशीय विद्वानों के द्वारा खोज प्रारम्भ किये जाने के कुछ 
समय बाद रूस के मैण्डैलिएव [0. ।. ॥/ए8]था) छा .एशए५] नामक एक रसायन- 
शास्त्री ने तबतक ज्ञात तत्त्वों [2]७7०7] की सर्वप्रथम एक सारिणी [ (फथ्या+ 
चार्ट | तैयार की, जो अबतक उसी रूप में मान्यता-प्राप्त है। उस सारिणी में तब 
केवल बानवें [६२] तत्त्वों का समावेश था, उनके अन्तराल में तबतक कुछ तत्त्व 
अनुपलब्ध थे। वर्तमान में नई खोजों के आधार पर उन तत्त्वों की संख्या एक-सौ 
आठ [१०५८] तक पहुँच गई है, तथा आगे और बढ़ने की सम्भावना है। उन तत्त्वों 
की सूची और सारिणी आगे इसी परिशिष्ट में प्रस्तुत कर दी गई हैं । 


भौतिकीशास्त्र [098०७] में जिन तत्त्वों का विवेचन किया जाता है, उनकी 
संख्या पाँच है-ताप-ऊष्मा [प्र 7-हीट], प्रकाश [/8॥-लाइट ], घ्वनि 
[$07०79-साऊण्ड |, विद्युत [ 8॥०८7ंथॉ-इलैक्ट्रिसिटी |, चुम्बकत्व [7४8876- 
0 »7-मैग्नेटिज्म | । 

भेद के आधार -पदार्थ-विज्ञान के ये भेद जिन तथ्यों व विशेषताओं पर 
आधारित हैं, उनका समझ लेना अपेक्षित है। आधुनिक समस्त पदार्थ-विज्ञान जिन 
दो भागों में बाँठा गया है, उनका आधार पदार्थों के अपने विलक्षण स्वरूप में है ॥ 
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देखा जाता है कि एक विशेष प्रकार के पाषाण में तीत्र चुम्बकत्व निहित है, 
यह भी स्पष्ट है कि उसका प्रभाव प्रत्येक वस्तु पर न होकर किन्हीं विशिष्ट 
रचनाओं पर होता है। संभवतः उस चुम्बकत्व शक्ति को उस पदार्थ से स्वथा 
आश्रय-रहित कर स्वतन्त्र स्थिति में नहीं लाया जा सकता, जहाँ वह निहित है। 
यद्यपि चिन्तन के अन्तिम स्तरों में जाकर शक्ति और शक्तिमान्‌ में कोई भेद नहीं 
रहता; पर चिन्तन की प्रारम्भिक दशाओं में उनका भेदमूलक विवरण अथवा 
व्यवहार विशेष आपत्तिजनक न समझा जाना चाहिए । | 


प्रथम कहा गया, एऐलिमैन्ट [अणुतत्त्व | स्वयं किन्‍्हीं अन्य मूल तत्त्वों के 
सम्मिश्रण के फलस्वरूप अपने विलक्षण अस्तित्व में उभर आते हैं, इसकी वास्त- 
विकता को समझने के लिए आज तक उपलब्ध अणुतत्त्वों की सूची, उनके भार 
आदि के सहित प्रस्तुत की जाने से पूर्व उसकी [अणुतत्त्व की रचना | के विषय में. 
साधारण जानकारी प्राप्त कर लेना अपेक्षित होगा । 


परमाणु [एलिमेन्ट का सबसे छोटा कण] की रचना- परमाणु, तत्त्व का वह 
छोटे से छोटा कण है जो स्वतन्त्रतावस्था में रह भी सकता है और नहीं भी रह 
सकता है किन्तु उसमें उस तत्त्व के सभी गुण विद्यमान्‌ होते हैं। परमाणु रासायनिक 
क्रिया में भाग लेता है। परमाणु के मूल कण [एप्रातैश्ात७१8] 9थ[0|७४ | हैं-- 
प्रोटोन, न्यूट्रॉन तथा इलैट्रकॉन। आधुनिक आवत्तं-सारिणी में तत्त्वों को उनके 
परमाणु क्रमांक [8०7४० ए्रण7०९ | के आरोहण के अनुसार वर्गीकृत किया 
गया है। किसी तत्त्व के परमाणु के नाभिक में उपस्थित घनावेशों [९7००४ ] की 
संख्या को उप्त तत्त्व का परमाणु क्रमांक कहा जाता है। तत्त्व के परमाणु में विद्यमान्‌ 
प्रोटॉन तथा न्यूट्रॉन की संख्या का योग उस तत्त्व का परमाणु भार होता है। 


कुछ तत्त्वों के परमाणु ऐसे होते हैं जिनका परमाणु-क्रमांक तो बराबर 
होता है किन्तु परमाणु भार भिन्‍न। इन परमाणुओं में न्यूट्रॉन की संख्या भिन्‍न 
होती है। इन्हें उस तत्त्व के समस्थानिक [7500076& | कहते हैं । इसके विपरीत 
कुछ तत्त्व ऐसे भी हैं जिनका परमाणु भार बराबर होता है, किन्तु परमाणु- 
क्रमांक भिन्‍न । ऐसे परमाणुओं को समभारी [5009भ5] कहते हैं। प्रत्येक 
परमाण विद्यत उदासीन होता है अर्थात्‌ -प्रोट्रॉन [धनावेश] की संख्या 
इलेक्ट्रॉन [ऋणावेश] की संख्या बराबर होती है। जैसे--कैल्शियम का परमाणु 
भार ४०१ है और परमाणु-क्रमांक २० है। इसका तात्पय हुआ-कल्शियम 
के परमाणु में २० प्रोटॉन, २० इलैक्ट्रॉन तथा ३० न्यूट्रॉन हैं। इलैक्ट्रॉन 
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का भार नितान्त नगण्य होता है। उतने से कुछ अधिक इसमें न्यूट्रॉन्‌ हैं। अब 
तीस क्रमांक पर ज़िन्क देखिये। इसमें व्यवस्थानुसार तीस से कुछ अधिक न्यूट्रान्‌ 
रहेंगे, इसका भार ६५.४ है। मध्यगत अणुतत्त्वों की रचना में धीरे-धीरे बढ़ते- 
बढ़ते पांच अंश के लगभग भार अधिक होगया; इसका तात्पयं-न्यूट्रान्‌ की संख्या 
अन्य तत्त्व [प्रोटोनु] की संख्या से कुछ अधिक होगई, लगभग अष्टमांश 
अधिक । अ्रत क्रमांक चालीस पर जिरको निश्रम्‌ को देखिये । इसमें चालीस प्रोट्रोन्‌ 
हैं, तव उसके समान न्यूट्रॉन होकर इसका भार ८० के लगभग होना चाहिये । 
परन्तु तीस संख्या के अनुपात से यहां ८० का अष्टमांश लगभग दस भार अधिक 
बढ़गया है। ज़िरकोनिश्रम्‌ का वास्तविक भार &१ है । इसका तात्पयं है, चालीस 
से अधिक शेष ५१ इसमें न्यूट्रॉन्‌ हैं । 
सारिणी क्रमांक के अनुसार अन्तिम अणुतत्त्वों में यह संख्या दोनों की 
मिलित संख्या के लगभग चतुर्थाश तक अधिक बढ़गई है । जैसे-नोब लिअ्रम्‌ को 
देखें। इसका सारिणी-क्रमांक १०२ है । इसका तात्पय॑ है, इतने ही इसमें न्यूट्रान्‌ 
होने चाहियें, तव भार २०४ होगा । परन्तु भार पूर्ण संख्या का चतुर्थाश बढ़गया 
है। चालीस क्रमांक के आस-पास स्यूट्रान्‌ की संख्या श्रष्टमांश के लगभग अ्रधिक 
थी; पर यहां आने तक वह वृद्धि पूर्ण संख्या के चतुर्थाश तक पहुंच गई | इसीके 
अ्रनुसार नोवैलिश्रमू का भार २५४ होता है । इस सब विवरण से यह परिणाम 
सन्‍्मुख आता है, कि भार की संख्या में से सारिणी क्रम-संख्या को घटादेने पर जो 
संख्या शेष रहती है, उतनी संख्या उस अणुतत्त्व की रचना में न्यूट्रॉन्‌ की 
समभनी चाहिये । ; 
अब यह स्पष्ट रीति पर समभाजासकता है, कि कोई ऐलीमेन्ट मूलतत्त्व 
नहीं है। जब सर्गंरचना मूलतत्त्वों से प्रारम्भ होकर बहुत आगे तक बढ़ आती है, 
तब इस रचना में ऐलीमेंन्ट का स्तर आता है। रचनाक्रम में यह स्तर पदार्थ की 
एक सूक्ष्म श्रवस्था है। साधारण व्यक्ति निसर्ग-सुलभ साधनों से इसे जान नहीं 
पाता । इसके लिये प्रतिभाशाली व्यक्तियों द्वारा गम्भीर चिन्तन तथा भौतिक 
विधियों के साथ खोज करना अपेक्षित होता है । साधारण जन जैसे वातावरण से 
घिरा रहता है, उसीमें सन्तुष्ट व मस्त होकर अपना जीवन पूरा करलेता है। 
कभी कोई विरल मेधावी जन अपने चारों ओर बिछे-फैले विश्व को आइचयंपूर्ण 
दृष्टि से देखते हुए इसकी गहराइयों में उतरने का प्रयत्न करते रहते हैं । यह क्रम 
ग्रज्ञात काल से प्रारम्भ है; आज भी चालू है, कदाचित्‌ आगे भी इसके रुद्ध 
होने की सम्भावना प्रतीत नहीं होती । 
आधुनिक पदार्थविज्ञान में रसायनशास्त्री तत्त्वज्ञों ने अपने तत्त्व-विषयक 
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विवरण प्रस्तुत करने के लिए सर्गरचना के इसी स्तर को आधार मानलेना उप- 
युक्त समझा, जिसको रसायनशात्त्र में एलीमेन्ट नाम दियागया है। वस्तुतः 
एलीम॑न्ट मूलतत्त्व न होने पर भी इस शास्त्र में इसे मूलतत्त्व के रूप में माना- 
जाता व व्यवहृत कियाजाता है। रसायन-तत्त्वज्ञों ने अपने विवेचन को 
इसी स्तर से प्रारम्भ किया है, श्रतः उनकी दृष्टि से सर्गरचनाक्रम का यह स्तर 
मूलतत्त्व के रूप में समभाजाना अनुचित नहीं है। इस तथ्य को स्मरण रखना 
होगा, क्योंकि आगे यह स्पष्ट कियाजाना है, कि वशेषिक का परमाणु भी सर्ग- 
रचनाक्रम के किसी ऐसे ही स्तर का तत्त्व है। उसकी यथास्थिति को समभना 
ग्रपेक्षित है । 
आगे दीगई अणुतत्त्व-सारिणी में पाठक देखेंगे, कि समस्त एलीमन्ट केवल 
सात वर्गों में विभाजित हैं । वर्ग का जो क्रमांक है, उसमें जितने एलीमेन्ट सन्नि- 
विष्ट हैं, उनके अणु में मूलतत्त्वों की पत्त [लेअर--,89७ ] उसी क्रमांक के 
अनुरूप रहती हैं । 
पहले वर्ग में दो ऐलीमेंन्ट हैं। इसका तात्पयं है, न्‍्यूक्लिअस्‌ [००५ |- 
केन्द्रस्थित प्रोटोन मूलतत्त्व के चारों ओर पहले एलीमेन्ट में एक और दूसरे में दो 
इलैक्ट्रान्‌ चक्कर काटा करते हैं। प्रोटोन के चारों ओर इलैक्ट्रान्‌ का तीतन्र गति 
से घूमना उस अ्रणु की पहली पत्तं को अभिव्यक्त करता है । इस वर्ग में अ्रथवा 
पहली परत्त में घूमनेवाले दो इलैंक्ट्रानू से अधिक की संभावना नहीं होसकती; 
अथवा इससे अधिक इलैक्ट्रान्‌ वहां घूमते नहीं देखेजाते । जब इससे भ्रधिक इले- 
क्ट्रान्‌ वहां आयेगा, वह दूसरी पत्तं बनायेगा, इस पत्ते में तीन से दस संख्या तक 
के ऐलीमेन्ट ञ्राते हैं | ऐलीमेन्ट का यह दूसरा वर्ग है । इस दूसरी पत्त में अधिक , 
से अधिक आठ इलेंक्ट्रान्‌ अ्रतिरिक्त समासकते हैं। उसीके अ्रनुसार विभिन्‍न एली- 
मन्ट की रचना होतीजाती है। 
भ्रब इस परिणाम पर पहुंचते हैं, कि अ्रणु-तत्त्व की पहली पत्तं में अधिक से 
अधिक दो तथा दूसरी पत्तं में ग्राठ इल॑क्ट्रान्‌ घूम सकते हैं। इसके फलस्वरूप 
प्रथम वर्ग के द्वितीय ऐलीमेन्ट हीलिअ्रमू से लगाकर अन्तिम एलीमेन्ट नोबेलिअम्‌ 
अ्रथवा लारैन्शिअम्‌ तक समस्त एलीम॑न्ट की पहली पत्त में दो, तथा द्वितीय वर्ग 
के अन्तिम [दसवें] एलीमेन्ट 'निश्नोन्‌' से लगाकार सर्वान्तिम एलीमेन्ट तक के 
अ्णुओं के दूसरे पत्तं में आठ इलैक्ट्रान्‌ केन्द्र के चारों ओर चक्कर लगाया करते 
हैं। तीसरे बर्ग में संख्या ग्यारह से अठारह तक के एलीम॑न्ट आते हैं। इनके तीसरे 
पत्तं में ग्यारह से अ्रठारह तक यथाक्रम एक-एक इलेक्ट्रान्‌ बढ़ता चलाजाता है; 
उसीके अनुसार उन-उन ऐलीमैन्ट की विभिन्‍न रचना होती चलीजाती है। इस- 
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प्रकार समस्त उपलब्ध एलीमैन्ट सात वर्गों में विभाजित खोज कियेगये हैं। 
सारिणी को इसीके अनुसार देखकर पाठक इन अणुओ्रों की रचना को स्पष्टरूप 
में समझ सकेंगे । 

श्रणु-परिमण्डलाकार:---इस रचना के विषय में एक बात श्रौर ज्ञातव्य हैं; 
वह अ्रणु के आकार के विषय में है। जब यह कहा जाता है, कि केन्द्रस्थित 
प्रोटोन्‌ के चारों ओर इलैक्ट्रान्‌ तीत्रगति से चक्कर लगाया करता है; तब यह 
जिज्ञासा उत्पन्न होती है, कि उस चक्कर लगाने की रेखा क्‍या है ? क्या वह एक 
निर्धारित निश्चित रेखा में ही चक्कर लगाता है, या उन चक्कर की रेखाओं में 
स्थानान्तरण होता रहता है ? 

विषय के विशेषज्ञों का कहना है, कि इलैक्ट्रॉन्‌ एक ही निर्धारित रेखा में 
चक्कर नहीं लगाता । यद्यपि प्रत्येक पत्त की सीमा [$9॥6:6 स्फिश्नर ] निर्घारित 
है; पर उसी सीमा में चक्कर लगाने की रेखा निर्धारित नहीं; उसी सीमा में 
वह स्थानान्तरित होती रहती है । तीत्रगति से घूमना, और घूमने की रेखाओं का 
स्थानान्तरित होते रहना श्रणु को एक मण्डल के आकार में अभिव्यक्त करता है । 
क्योंकि यह आकार सब ओर से समान प्रतीत होता है, इसलिये इसको परिमण्ड- 
लाकार कहाजाता है। वंशेषिक श्ञास्त्र में अणु का अपर नाम 'परिमण्डल' 
बतायागया है । यह नाम उसके प्रतीयमान झाकार पर आधारित है । 

अब तक विवृत विषय के अधिक स्पष्टरूप में समभलेने की भावना से आघु- 
निक पदार्थ विज्ञान में रसायनशास्त्र के अनुसार जिन अणु-तत्त्वों [ ऐलीमेन्ट- 
एछाशाथा। | की खोजकर जानकारी प्राप्त करलीगई है, उन-तत्त्वों की रचना- 
नुसार सारिणी प्रस्तुत कीजाती है । 
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वेशेषिक का 'परस-श्रणु' 


गत पंक्तियों में यह स्पष्ट किया, कि आधुनिक पदार्थ-विज्ञान के रसायन- 
शास्त्र द्वारा विवेच्य 'एक सौ तीन' प्रकार के अणु-तत्त्व [8शा।०॥] स्वरूप 
से मूलतत्त्व नहीं हैं । प्रत्युत अन्य किन्‍्हीं मूलतत्त्वों द्वारा सर्ग-रचना प्रारम्भ हो- 
जाने के अनन्तर भञ्रागे होनेवाली रचना के किन्‍्हीं स्तरों पर इन 'एलीमेैन्ट' 
नामक पदार्थों का क्रम आता है। यह सब रचना प्राकृतिक नियमों अथवा 
ईइवरीय व्यवस्था के अनुसार हुआ करती है, या होती रहती है। प्राकृतिक 
नियमों के अनुसार इन रचनाओं के आगे भी बराबर रचना का क्रम चलता 
रहता है, और यह क्रम प्रायः वहां तक चालू रहता है, जहां प्राणी अपने जीवन 
निर्वाह के लिये साधन प्राप्त करपाता है । इसमें ओषधि वनस्पति फल मूल आदि 
का तथा मानव द्वारा अपनी सुख-सुविधा के लिये निर्मित पदार्थों का समावेश 
है । इन्हीं तत्त्वों के आधार पर आगे भी मानव द्वारा विविध रचना की कोई 
सीमा नहीं है । 

इसी सन्दर्भ में विचारणीय है, वेशेषिकशास्त्र द्वारा प्रतिपादित अणु-तत्त्व 
जगत्‌ का वास्तविक मूलकारण है, अथवा आधुनिक रसायनशास्त्र द्वारा विवेच्य 
एँली मेन्ट के समान यह भी सर्गरचना के निरन्तर चालू प्रक्रमम में किसी अवान्तर 
या मध्यगत स्तर पर आत्मलाभ करता है ? साथ में यह भी विचाय॑ है, कि 
सर्ग रचना के मध्यगत किसी स्तर पर इसकी स्थिति मानने से वेशेषिक आचार्यो 
द्वारा अणु” का नित्य मानाजाना कैसे संगत कहाजायेगा ? 

इन दोनों बातों पर विवेचन के लिये प्रथम यह जान लेना आवश्यक है, कि 
वैशेषिक अणु” का स्वरूप क्या है ? इसके स्वरूप को समभ लेने पर यह अधिक 
सुविधा के साथ जानाजासकेगा, कि इस “अणू!” का स्थान मूलकारण के रूप में 
है, अथवा सर्गेरचना के किसी मध्यगत स्तर पर आता है। 

वैशेषिक आचार्यों ने जगत्‌ के कारणरूप में चार प्रकार के अणू स्वीकार . 
किये हैं-- पार्थिव, आप्य, त॑जस, वायवीय | वैशेषिक के पारिभाषिक वर्गीकरण के 
प्रनुसार समस्त स्वीकृत पदार्थों में पृथिवी आदि चारों पदार्थे द्रव्य' हैं, इसलिये 
पृथिवी आदि के अणु' भी निश्चितरूप से द्रव्य हैं। पृथिवी आदि चार द्रव्य वही 
हैं, जिनको महाभूत के रूप में बाह्य इन्द्रियों द्वारा अनुभूत कियाजाता है, और 
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जिनका इन्हीं 'पृथिवी”' आदि पदों द्वारा व्यवहार होता है। इनका सर्वान्तिम 
अतिसूक्ष्म स्तर 'अ्रणु' है, जो अपने वर्ग के अनुसार पार्थिव अ्रणु' आदि नामों से 
व्यवह्ृत होता है । इसका तात्पर्य हुआ्ना--प्रृथिवी द्रव्य का जो सर्वान्तिम श्रति- 
सूक्ष्म स्तर है, वह 'पृथिवी-श्रणु' है । इसीप्रकार आप्य, तेजस और वायवीय अ्रणु 
की स्थिति है । 

; वेशेषिक दृष्टि के अनुसार प्रत्येक वर्ग का 'श्रण! आकार में अपने कलेवर 
की भावना से समान है, पर प्रत्येक वर्ग का 'अणु' अपने में समवेत विशेष गुणों 
के कारण अन्य वर्गीय अणु से अपने-आप को पृथक्‌ रखता है। अपने वर्ग में भी 
एक अण्‌ दूसरे अणु से भिन्‍न है, पृथक है; इसके नियमन के लिये वंशेषिक 
आचार्यों ने प्रत्येक अणु में (विशेष! नामक एक पदार्थ को समवेत कल्पना किया 
है, जो स्वरूप से ही अन्य सबसे भिन्‍न रहता हुआ स्वाश्रय अ्रणु को अन्य अणु-तत्त्वों 
से पृथक्‌ रखने में समर्थ होता है। “विशेष' नामक पदार्थ के विषय में यहां कुछ 
विवेच्य नहीं, उसका विवेचन इसी परिशिष्ट में आगे कियागया है; यहां केवल 
अ्रणु के स्‍तर को समभने के लिये उसमें समवेत विशेष गुणों के विषय में आव- 
इयक विवेचन ग्पेक्षित है । 

द्रव्य! और “गुण' ये संज्ञा वेशेषिक शास्त्र में शास्त्रीय परिभाषा के अनुरूप 
हैं। इन संज्ञा-पदों से किन्हीं विशिष्ट पदार्थों का ग्रहण होता है । प्रथम कहागया, 
प्रत्येक वर्ग के श्रणु में अपने विशेषगुण समवेत रहते हैं।' उन विशेषगुणों के न्यूना- 
धिक रहने पर भी अणु के आकार प्रकार में किसी प्रकार का अन्तर नहीं आता, 
यद्यपि द्रव्य के स्थूलरूप में आने पर उसके गुण स्ववर्गीय द्रव्यों से उसका भश्रन्तर 
स्पष्ट कर देते हैं, पर श्रणुदशा में यह स्थिति नहीं रहती । गुणों के आधार पर 
वस्तु का यह भेद सावंत्रिक नहीं होता। स्थूलदशा में जहां विभिन्‍नद्रव्यगत समान 
गुण दिखाई देते हैं, वहां उन द्र॒व्यों के परस्पर भेद को अभिव्यक्त करने के लिये 
उन-उन द्रव्यों के अपने समवायिकारण-अवयवों के भेद को ही निमित्त माना- 
गया है। भेद का यह नियामक वशेषिक दृष्टि से अण्‌! में संभव नहीं । क्योंकि 
अणु' किन्हीं अवयवों में समवेत नहीं होता, वह स्वयं केवल अवयव-मात्र हैं| 
ऐसी दशा में यह और भी गंभीरता के साथ विवेचनीय होजाता है, कि विभिन्‍न 
एवं न्यूनाधिक गुणों का ग्राश्रय होते हुए भी प्रत्येक वर्ग का अणु आकार-प्रकार 
में समान कैसे रहता या मानाजाता है ? 


१. किस द्रव्य में कितने गुण रहते हैं, तथा कौन-सा गुण कितने ब्रव्यों में रहता 
है डे इसके लिये देखें प्रस्तुत ग्रन्थ के पृष्ठ ३२-३३ । 
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वस्तुतः वंशेषिक अणु की यह्‌ स्थिति अनायास इस वैचारिक भुकाव की ओर 
बाधित करती है, कि यह 'अ्रणु-तत्त्व' सर्वात्मना मूलकारण न होकर सर्गरचना के 
निरन्तर चालू प्रक्रम में कहीं मध्यगतस्तर पर अपना स्थान पाता है। जैसे श्राधुनिक 
रसायनशास्त्र के एलीमैन्ट का सर्गरत्नना के प्रक्रम में किसी मध्यगत स्तर पर 
स्थान है; ऐसे ही किसी स्तर पर वेशेषिक के अण्‌ का स्थान है। रसायनशास्त्र 
अपने विवेच्यक्षेत्र में ऐलीमैन्ट को मूलतत्त्व मानकर आगे विवेचन प्रस्तुत करता 
है; ऐसे ही वेशेषिक सर्गरचना के किसी स्तर पर अभिव्यक्त हुए 'अ्रणु' को मूल- 
तत्त्व स्वीकृत कर उससे आगे का विवेचन प्रस्तुत करता है, वह इस विचार की 
उपेक्षा करता है, कि 'अणु' की रचना कंसे होती है? कहां से होती हैं ? श्रथवा 
होती भी है, या नहीं ? यदि वह इसपर विचार करे, तो वह अपने विवेच्य-क्षेत्र 
की सीमा से बाहर चलाजाता है । इसीलिये उसने इसकी उपेक्षाकर अ्रणु' को 
नित्य मान लिया है | वस्तुस्थिति में वह अणु कैसे बनता है, कहां से आता है ? 
यह सब विवेचन करना दर्शन के अन्य क्षेत्र का कार्य है । 
वेशेषिक 'भ्रण' की रचना--श्रव विचारना चाहिये, सर्गरचना की परम्परा 
में वैशेषिक अणु का स्थान रचना के मध्यगत किस स्तर पर है। 'मध्यगत' पद 
का तात्परय है--मूलतत्वों से रचना का क्रम प्रारम्भ होचुका है, प्राकृतिक 
व्यवस्थाओ्रों के अनुसार वे तत्व अवस्थान्तरों में परिणत होते चले प्रारहे हैं । 
प्राणि-जगत्‌ अथवा विशेषरूप से मानव प्राणी जिस वातावरण में एवं जिन 
भौतिक या प्राकृतिक पदार्थों के बीच रहता हुआ अपना जीवन चालू रखने में 
समर्थ होरहा है, पदार्थों की प्राकृतिक रचना का वह अन्तिम स्तर है। इन दोनों 
स्थितियों के अन्तराल में रचना के अनेक स्तर हैं । इसी बीच में ग्राधुनिक रसा- 
यनश्ञास्त्र-अभिमत 'एलीमैन्ट' का स्तर है। यह पद विभिन्‍न पदार्थ के एक 
विशिष्ट स्तर का बोधक है। ऐसा नहीं, कि यह किसी एक पदार्थ का नाम हो । 
एलीमैन्ट की परिभाषा है-'जो वही वह है ।' अर्थात्‌ वह केवल एक पदार्थ 
है, उसमें अन्य किसीका मिश्रण नहीं। जैसे-सोना [सुवर्ण |अपने अन्तिम अणु-कण 
तक सोना ही सोना है, उसमें ग्रन्य किसी तत्त्व [एलीमेन्ट] का संमिश्रण नहीं । 
परन्तु सोने के अन्तिम अणु-कण का जब विश्लेषण करदियाजाता है, तब वह 
सोना न रहकर अपने मूलतत्त्वों [प्रोटोन्‌, इलैक्ट्रानू, न्यूट्रान्‌] के रूप में बिखर 
जाता है। मूलतत्त्व एकदम छलांग लगाकर सोना नहीं बनजाते; इनको लम्बी 
यात्रा करनी पड़ती है, न मालूम, कितनी अज्ञात अनिर्दिव्यमान अ्रवस्थां में 
होकर उन तत्त्वों को गुजरना होता है, तब कहीं एक निर्धारित स्तर की अवस्था 
आरती है, मानव ने उस अवस्था में इसको पकड़ा। यह 'सोना' संसार के सनन्‍्मुख 
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जज अवस्थाओं की रचना प्रकृति [नेचर-परिक्षपा८ | की “४ को 
के द्वारा होता । इस भट्टी का नियन्त्रण व व्यवस्थापन किसी अज्ञात हें हि 
समस्त विश्व हि. है। इस महान निर्माण (का काइलन्ज० के. 
पृथिवी में समस्त सोसने है । उस अनन्त विद्व के अतिक्षुद्र भाग अपर्न 
सिक फ एलीमैन्ट को हम प्राप्त कररहे हैं । 

बैंक आह: 5४४ के परीक्षणों द्वारा यह स्पष्ट होगया है, कि पृथिवी, ह 
#न्लाते शोह आई का रचना में किन तत्त्वों का कितना उपयोग होता है । ९ बल' 
गहराई तक का वायु तथा जल-मण्डलों को साथ लेकर लगभग चौबीस में मा 

 पाथिव चिप्पड़ मुख्यतः [६६ प्रतिशत] केवल बारह मूलतर 
के बल ]से बत्ती है । उसका लगभग आधा भाग तो ऑक्सिज़न ही हैं, ओऔर 
 भग चौथाई सिलिकन है। शेप चौथाई भाग में अ्रन्य दस मूलतत्त्व हैं । 
पृथिवी के एक परमाण्‌ में संघटित बारह मूलतत्त्वों के नाम और इनके प्रतिशतांक 
परिमाण का विवरण इसप्रकार है-- 


५ गम प्रतिशतभाग नाम प्रतिशतभाग 
ऑक्सिजन ४६.८५ पोटेशिग्रम्‌ २.३३ 
सिलिकन्‌ २६.०३ मेग्नेशिग्म्‌ २.११ 
एल्युमीनिश्रम्‌ ७.२८ हाइड्रोजन्‌ ०.६७ 
लोहा ४.१२ टिटैनिश्नम्‌ ०.४१ 
कील्शिग्रम्‌ केस क्लोरीन्‌ ठ्झ्ज्ठ 
सोडिशम्‌ २.३३ कॉ्ब न्‌ ०.१६ 

& 8६.०० 


शेष समस्त मूलतत्त्व १.०० 


१००.०० 


१-- आजकल यद्यपि लगभग दस-बार ह वर्ष से वूरी के नाप क लिये 'किलोसीटर' 
का प्रयोग जहां-तहां होने लगा है। यह वत्तंमान प्रशासन के द्वारा चालू 
कियागया है। पर श्रभी इसका चलन बहुत कम है । पूर्वास्यास के अनुसार 
हमने यहां 'मील' का प्रयोग किया है। १ मील -- १.६०६ किलोसीटर। 
अथवा १ मील 5--१६०६ मीटर। १ मीटर--१.०६४ गज़। अथवा 
१ सीटर-- ३६.३७ इड्च। फलत: १ सील-- १७६० गज-- १६०६ सीटर। 
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यह विवरण पृथिवी के एक भरणु की रचना का है। ऐसे अणुओं से मिलकर 
यह बाह्य पृथिवीमण्डल बना है, पृथिवी का यह सर्वातिशायी छोटा अणु [कण 
होने से वैशेषिक में इसकी परम न॑अ्रणु -परमाणु' कहागया है। यदि इसका 
विभाजन अ्रथवा विश्लेषण कर दिया जाय, तो यह पृथिवी-अणु नहीं रहेगा, 
अपने कारण-तत्त्वों के रूप म॑ं बिखर जायेगा । इसीलिये यह पृथिवी-परमाणु के 
रूप में अभेद्य' मानागया है । जबतक वह अभेद्य' है, तवतक ही वह “पृथिवी- 
लष्ट होजाने पर पृथिवी-परमाणुता ही नहीं रहती । 


परमाणु' है । वि्दित् के 
इसीप्रकार जलीय, तेजस और वायवीय परमाणु की रचना के विषय की 


जानकारी को भी आधुनिक विज्ञान ने स्पष्ट किया है। जलीय परमाणु का 
संघटन निम्नलिखित एली मेंन्ट से होता है-- 


नाम घटक अंश 
हाइड्रोजन २ भाग 
आऑक्सिजन १ भाग 


ईश्वरीय व्यवस्थाञ्रों के अनुसार प्रकृति की स्वचालित भट्टी में प्राकृतिक 
तत्त्वों के विविध परिणाम हुशा करते हैं । अपने स्तर पर जल उन्हीं परिणामों 
में एक है । इसके घटक अंशों के विषय में विज्ञान द्वारा जानकारी प्राप्त होजाने 
पर भी सरल साधारण यान्त्रिक विधियों द्वारा यौगिक पदार्थ के घटक तत्त्वों को 
प्‌थक्‌ नहीं कियाजासकता । साथ ही यह स्मरण रखना चाहिये, कि अनेक बार 
यौगिक के गुण उसके घटक तत्त्वों के गुण-धर्मो से भिन्न होते हैं । उदाहरणार्थ 
जल को ही लीजिये, यह जिन दो तत्त्वों [हाइड्रोजन +-आ्रॉक्सिजन्‌ ] के योग से 
बना है, उसमें हाईड्रोजन ज्वलनशील है; आग्लेय-स्वभाव है, और दूसरा 
आऑलक्‍्सिजन जलने में सहायक होता है। परन्तु उनसे बना यौगिक जल अग्नि को 
बुझादेता है । इससे स्पष्ट होता है, किसी यौगिक का गुण-घर्म कभी अपने मूल- 
तत्त्व के ग्रुणधर्म का विरोधी होता है । 

आधुनिक विज्ञान के अनुसार तेजस परमाणु उस रचना-परम्परा में नहीं 
आता, जिसमें पृथिवी आदि के परमाणु की रचना का समावेश है। पृथिवी 
आदि की रचना रासायनिक संमिश्रण पर आधारित है, परन्तु वेशेषिक के 
अनुसार तैजस-तत्त्व में ताप, प्रकाश आदि का समावेश है । आधुनिक विज्ञान के 
अनुसार ताप आदि की गणना भौतिकी के अन्तगंत है । इसका विवेचन भौतिकी 
प्रसंग में आ्रागें कियागया है । 

पूर्वोक्त पाथिव और जलीय परमाणुओं के समान वायवीय-परमाणु का 
संघटन आधुनिक विज्ञान के अनुसार दो रूपों में उपपादित कियागया है। 


४०२ वेशेषिकदर्शंन म्‌ 


एक--वाल्यूम [१४० णाा९-श्रायतन] के आधार पर, दूसरा ॑वेंट 
७6 
[फ्रशंशा।- भार ] के ग्राधार पर । इन दो स्थितियों में वाय के घटक तत्वों 
के प्रतिशतांश में एक दूसरी से थोड़ा अ्रन्तर रहता है, जो इसप्रकार है । 


वाल्यूम के अनुसा र- वेट के अनुसार 
नाम प्रतिशत-भाग प्रतिशत-भाग 
नाइट्रोजन -७८.१६ ७५.५ 
आॉक्सिजन -२०.६० २३.२ 
इनर्ट [अक्रिय| गंसेज- |- ०.६४ १.३ 
2१००.०० १२००.० 


इनर्ट गैसेज [[शटा। (985०५ | में निम्नलिखित ऐलीमैन्ट तथा कतिपय 
यौगिकों करी झाणना कीजाती है- 'हीलिश्रम्‌ (२ ), निश्ोन (१०), अआॉर्गन्‌ 
(१८), क्रिप्टनू (१६), भैनन्‌ (५४), रैडॉन्‌ (८६) । 

वाटु के संघटन में जो यौगिक पायेजाते हैं, वे हैं-कॉर्बन डाइश्रॉक्साइ 
घूल, धुआं आदि । बाद की रचना इन सब पदार्थों के परस्पर संघटन से होती 

। वाए का यह विवरण घरातलीय वायु के विषय में समझना चाहिये। 

वेग्वेषिक दृष्टि दे: अनुसार जल, घूल, धुआं एवं अन्य कॉर्बन डाइआअ साइड 
आदि यौगिक वाद के कारणभूत अंश [झ्रवयव ] नहीं हैं । ये पदार्थ वायु के साथ 
वाह्मरूप [ग्रकारणीभूतरूप | में संयृक्तमात्र रहते हैं। जब तपती ल चलती हैं 
वार में आर्नेय अंग संउक्त होजाते हैं, जल का पता नहीं लगता । पथिवी के 
अनेक भागों पर, विशेषक्रर पर्वत्तीय भागों पर विशुद्ध बाग्र उपलब्ध होता हैं, 
बह़ाँ घूल तथा धन्य पदार्थों का संमिश्रण उसमें नहीं पायाजाता । इस आधार पर 
आधुनिक विज्ञानवेत्ताशों का यह कहना, कि विभिन्‍्नि प्रदेशों में वाय विभिन्‍न 
प्रकार का पार'जाता है, और इस तरह कारणभेद से वायु अनेक प्रकार का है; 
चिन्ततीय है, वस्दुतः वायु अपने कारणीभूत अवयवों से बना सर्वत्र एक-समान 
पदार्थ है, प्रतीयमात उक्त जेट छन्य पदार्थों के बाह्य-संयोगमात्र के कारण हें 
वे बाह्य पदार्थ वायु के कारणीभूत अवयव नहीं हैं । 


१-ताम के द्वा्ग कोष्ठक में दो गई संख्या सारिणी-क्रमांक है। 

रआरचना का यह भकार ५. (5.!0४९38, ठटाटा॥] (का पृष्ठ २८४ड- 
२९० केथअबुयार प्रस्तुत कियागया है। यह ग्रन्थ सन्‌ १६६० ईसवी में 
मास्को से प्रकाशिय है। 
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ऐसा बाह्य संमिश्रण न केवल वायु में, प्रत्युत अन्य जल आदि पदार्थों में 
भी देखाजाता है, पर उतने से उसे जल आदि का कारण नहीं मानाजाता। जैसे 
विभिन्‍न प्रदेशों का वायु विभिन्‍त कहागया, ऐसे जल भी विभिन्न प्रदेशों में 
विभिन्‍न प्रकार का रहता है। गज्भा नदी के जल से अन्य नदियों के जल नहीं 
मिलते । गज्भाजल-विशेषकर पर्वतीय भाग में उपलब्ध-अतिस्वास्थ्यकर विशुद्ध 
पवित्र [अन्य पदार्थों से अ्रमिश्चित ] पायागया है। जबकि अन्य अनेक स्थानों के 
जल ऐसे नहीं होते । कहीं का जल भारी, खारी, बसीला, अपाचक आदि पाया- 
जाता है; परन्तु उन संमिश्रणों को जल के घटक अंश नहीं मानाजाता । ऐसे ही 
धूल, जल झ्रादि को वाय का घटक अंश नहीं मानाजाना चाहिये । पुष्प-वाटिका 
से बहता मन्‍न्द समीरण विविध गन्धयुक्त अनुभव होता है । पर वह अन्य द्वव्यों के 
संभिश्रण से है, जो द्रव्य वायु के कारणी भूत अंश नहीं । 
अनेक ऐलीमेन्ट एक प्रकार से मट्टी के रूप' हैं, जो पुथिवी के विभिन्‍न प्रदेशों 
में पायेगये हैं | पृथिवी आदि तत्वों की रचता से पहले के रचना-स्तरों में इनका 
निर्माण होचुका होता है। रचना-क्रम के उस स्तर में पहुंचने तक अभी पृथिवी 
आदि का अस्तित्व भविष्यत्‌ के गर्भ में अन्तहित रहता है | पृथिवी आदि के भ्रणु 
जव रचना-क्रम के अनुसार अपने अ्रस्तित्व में उभर ग्राते हैं; वेशेषिक शास्त्र का 
विवेच्य क्षेत्र पदार्थ के इसी स्तर से प्रारम्भ होता है। 
यद्यपि पृथिवी आदि के आद्य अणु अपने कारण से उत्पन्न होने के कारण 
अनित्य हैं; परन्तु कणाद ने इसको मूल मानकर आगे की रचना का विवरण 
प्रस्तुत किया है, इसलिये यहां प्रृथिवी आदि के अ्रणु को नित्य मानना या कहना 
अनुपयुक्त नहीं है । यदि वह अ्रणू को अनित्य कहता, तो उसे उसके मूल कारण 
का उपपादन करना आवश्यकरूप से अपेक्षित होजाता, और ऐसी दशा में वह 
अपने श्रभिवाडिलछत विवेच्य क्षेत्र से बाहर निकलजाता। वेशेषिक के विवेचन 
की यह ऐसी ही स्थिति है, जैसे श्राधुतिक रसायनश्ास्त्र द्वारा जगद्गचनाक्रम 
में स्वाभिवाडिलछित एऐलीमन्ट-स्तर के पदार्थ का विवेचन है। प्रत्येक एँलीमैन्ट 
अपने कारण-तत्त्वों से उत्पत्त व परिणत पदार्थ है; फिर भी रसायनशास्त्र उसे 
मूल तत्त्व मानकर उसके आगे के रचन।-स्तरों का विवेचन प्रस्तुत करता है । उसे 
यह बताने या प्रतिपादन करने की आवश्यकता नहीं, कि वह किन अ्रन्य मूल 
तत्त्वों से किसप्रकार उत्पन्न होता या परिणत हुआ करता है। 


 १--देखें--एलीमैल्ट-सारिणी संख्या ४७ से ७१ तक, तथा ६० से उपान्त्य 
संख्या तक । 


डग्ड वेशेषिकदर्शन म्‌ 


पृथिवी श्रादि का श्रणु-परमाणु--साधारणतया यह कहाजाता है, कि जब 
पृथिवी श्रादि का अ्रणु उत्पन्न हुआ मानागया, तो उसे परमाण [परम-अणु ] 
नहीं कहना चाहिये; क्योंकि परमाणु तो वह होगा, जो उसका भी कारण है। 
वस्तुत: 'अ्रणु-महत्‌' आदि पदों का प्रयोग सापेक्ष होता है, कोई पदार्थ किसी 
की अपेक्षा अणु होने पर भी अ्रन्य की अपेक्षा महत्‌ कहाजासकता है; एवं अन्य 
किसी की श्रपेक्षा वही पदार्थ परम-अ्रणु भी संभव है । जब तत्त्व रचना क्रमानुसार 
परिणत होते-होते प्रथिवी-रूप में सर्वप्रथम अ्रभिव्यक्त होता है, प्रथिवी के रूप 
में वह तत्त्व 'परम-अ्रणु' है। पृथिवीरूप में उभरने वाला वह तत्त्व सबसे छोटा 
व सूक्ष्म रहता है। श्रब आगे जो भी पदार्थ पृृथिवीरूप होगा, वह सब उससे बड़ा 
होगा; क्‍योंकि उसके परस्पर संयोजन से ही प्रथिवी का स्थल रूप अ्रभिव्यक्ति 
में आयेगा । इसलिये पृथिवी रूप में उभरा आद्यन््रणु 'वलकाण! माना जाये, तो 

ह दोषावह नहीं है । हु 

परमाणु का उत्पाद--प्रथ्रिवी श्रादि का ऐसा परमाणु उत्पन्न होता है, 
इसका कथन व उपपादन सांख्य-योगशास्त्र में किया गया है । सांख्य में सर्गे- 
रचना को दो भागों में बांटा है एक-यअध्यात्म, दूसरा-अधिभत । समस्त विश्व 
का मूल उथादान सत्त्व-रजसू्‌-तमस्‌' रूप प्रकृति है । तात्पर्य है--मू लरूप में तीन 
अकार के अथवा तीन वर्गों में विभक्त तत्त्व हैं जिनके प्रकार ग्रथवा वर्ग का 
नाम-- सत्त्व-रजसू-तमस्‌' है। ये अनन्त हैं, एवं अतिसूक्ष्म कण अ्रथवा शक्ति- 
तरंगों के रूप में कल्पना किये गये 2 । इन सबका सांधिक नाम 'प्रकृति' है । इस 
पद का वात्वर्थ है-प्रकृष्टरूप से अथवा पूर्णछप से कृति-रचना का आधारभूत 
तत्त्व । समस्त विश्व का उपादान-तत्त्व; जिससे परिणत होकर यह विश्व प्रकाश 
में आता है । बेद ने इन मूलतत्त्वों को 'त्रिधातु' पद से बताया है। अन्य वेदिक 
तथा अ्रवेदिक-बौद्ध आदि साहित्य में भी इस पद का प्रयोग मूल आधार-तत्त्व 
के अर्थ में हुआ है । वेद में विश्व के मूल उपादान तत्त्व के लिये अदिति, स्वधा, 
तमस्‌, वृक्ष आदि पदों का भी प्रयोग है, जिन्हें मूल उपादान तत्त्वों का सांधिक 
नाम समभना चाहिये। 

इस भ्रर्थ में 'त्रिधातु' पद बहुत स्पष्टार्थ है। इसमें दो पद हैं-'त्रि' और 
धातु । दूसरा पद वारणाथंक है। “वा! धातु से तुन्‌ [उणा० १३६ ] प्रत्यय 
होकर सिद्ध होता है; जिसका तात्पय॑ है--धारण करने बाला, श्र्थात्‌ समस्त 
विश्व का भावारभूत-उपादानभूत तत्त्व । इसके साथ "“न्रि” पद का योग होने 


ध्प 
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पर अर्थ होजाताहै --तीन धातु, श्रर्थात्‌ तीन प्रकार के अथवा तीन वर्गों में 
विभकक्‍त आधारभूत तत्त्व। इस पद की स्पष्ट एवं यथार्थ व्याख्या कपिल ने 
सांख्यदर्शन में प्रस्तुत की है'। इन मूलतत्त्वों से जब जगद्गचना का प्रारम्भ होता 
है, उस समय रचना का स्तर सांख्य में 'अध्यात्म' बताया है | श्रध्यात्म-रचना 
के अनन्तर अधिभूत रचना का स्तर प्रारम्भ होता है । 
भ्रधिभूत रचना में 'तन्मात्र'--प्रस्तुत प्रसंग में सांख्यविषयक कुछ अधिक 
न कहकर केवल इतना कहना अपेक्षित है, कि अधिभूत' रचना का सर्वप्रथम 
तत्त्व वहां तन्मात्र' बताया है। यह अध्यात्म-रचना के 'भूतादि' नामक अहंका र- 
स्तर से परिणत होकर इस रूप में उभर आता है । कतिपय नियत मूलतत्त्व-- 
सत्त्व, रजस्‌, तमस्‌-से अहंदड्भूार की रचना होती है। उस रचना के तीन स्तर 
हैं-वैक्तत, तैजस भूतादि' । वेकृत स्तर के अहद्धगर से अध्यात्म वर्ग की एकादश 
इन्द्रियों [दस बाह्य इन्द्रिय, एक आन्तर इन्द्रिय-मन ] की रचना होती है। जिन 
मूलतत्त्वों से अहद्भार परिणत होता है, उनमें कुछ न्यूनाधिक होकर उसका 
वेकृत' स्तर प्रकाश में आ्राता है; जिसमें कार्यानुसार तत्त्वों के आपेक्षिक न्यूना- 
धिक्‍य से विभिन्‍न इन्द्रियों की रचना होजाती है । 
जब उस अहक्ूार में अन्य कतिपय विशिष्ट, मूलतत्त्व संमिश्चित होते हैं, तब 
उसका 'भूतादि' नाम होता है । यह अहझ्कार के 'वैक्ृत' वर्ग से भिन्‍न वर्ग है। 
भारतीय दर्शनों में सगं रचना के जिस स्तर को “भूत” नाम दियागया है, उसका 
आरम्भ अहडृू।र की इस रचना के अनन्तर होता है । इसीकारण अहझ्भार के इस 
स्तरको उक्त नाम दियागया। जब “भूतादि' अ्रहद्धार में अन्य अपेक्षित तत्त्वों का 
संमिश्रण होता है, तब 'तन्मात्र' नामक तत्त्वों का स्तर उभार में झाता है । इसके 
अनन्तर 'भूत' नामक तत्त्वों की उत्पत्ति का क्रम है । तन्मात्र' स्तर के विभिन्‍न 
तत्त्वों से मिलकर सर्वप्रथम 'सूक्ष्मभृत' अपने अस्तित्व में आते हैं। इनके पांच 
वर्ग हैं, जो 'पञ्चभूत' नाम से प्रसिद्ध हैं। उन्हीं सूक्ष्मभूतों से स्थूलभूत प्रकाश में 
आते हैं । इनमें सूक्ष्मता और स्थूलता के अतिरिक्त अन्य कोई भेद नहीं रहता । 
सर्गरचना के रूप में मूलतत्त्वों की यात्रा का यह 'सूक्ष्मभूत' स्तर वेशेषिक 
का 'परमाणु' है। अपने अ्रव्यवहित पूर्व-स्थित जिन तत्त्वों से उभरकर यह इस 


१. इस प्रसंग की अधिक जानकारी एवं विस्तृत विवेचन के लिये हमारी रचना 
'सांख्यसिद्धान्त' द्रष्टव्य है । 

२. सांख्यकारिका, २४, २५। सांख्यसूत्र, अ० २, सु० १६-१६, तथा श्र० रे, 
सु० १॥। 
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रूप में आया, उनका नाम सांख्य-योग झास्त्र' में 'तन्‍्मात्र' अथवा अविशेष' है। 
विचारने पर स्पष्ट होता है, सर्गरचना के प्रक्रम में सांख्य-योगवर्णित 'तन्मात्र' 
का वही स्तर है, जो आधुनिक रसायनशञास्त्र द्वारा वणित एलीमैन्ट' का है। 
रसायनशात्त्र में इसकी परिभाषा कीगई है-जो वही वह है, अर्थात्‌ जो एकमात्र 
तत्त्व वही है, जिसमें समान स्तर के अन्य किसी तत्त्व का संमिश्रण नहों है। 
जैसे-हाइड्रोजन अपने श्रन्तिम अणु तक हाइड्रोजन ही है, उसमें ही लिञ्रम्‌ आदि 
किसी ग्रन्य एलीमेन्ट का कोई संमिश्रण नहीं है । इसीप्रकार प्रत्येक एलीम॑न्ट 
“वही वह है! । 

ठीक यही स्वरूप सांख्यवरणित 'तन्‍्मात्र" का है। इस स्तर के तत्त्व को यह 
नाम उक्त आधार पर ही दियागया है। 'तन्मात्र' पद का ही यह अर्थ है-'जो 
वही वह है! । तदेव इति तन्मात्रम्‌' । अथवा 'तत्प्रमाणमस्य इति तन्मात्रम्‌' ।' 
रचना में जिस वस्तु का जो एक अनोखा रूप उभर आता है, वह अपने रूप में 
एकमात्र वही है। ग्राधुनिक रसायनशास्त्रवरणित एलीमेन्ट तत्त्व सांख्य में 
'तम्मात्र' पद द्वारा उपपादित हुआ है । योग में इसीको 'अ्रविशेष' पद से कहा 
है। अ्विशेष से विशेष-संज्ञक पदार्थ परिणत होता है” । वैक्ृत अ्रहंकार 
[अ्रस्मिता] का परिणाम बाह्य इन्द्रियां तथा आन्तर इन्द्रिय मन है, एवं तन्मात्र 
का परिणाम पृथिवी आदि पांच भूत। अस्मिता-अविशेष के स्तर की अपेक्षा 
रचनाक्रम में इन्द्रियों तथा मन का स्तर “विशेष' संज्ञक है । ऐसे ही तन्मात्र- 
अविशेष की अपेक्षा पृथिवी झ्रादि पांच भूत “विजेष' स्तर के पदार्थ हैं। पञच- 
भूतों की यह अ्रति सूक्ष्म अ्रवस्था है । रचनाक्रम में प्राप्त पदार्थ की इसी स्थिति 
को वेशेषिक द्वारा पृथिवी आदि के 'परमाणु' रूप में वर्णन किया है । 


१. द्रष्टव्य, पाणिनि---५।२।३७, ३८॥ इन सूत्रों पर व्याख्याग्रन्थ । 

२. द्रव्टव्य--विशेषा5विशेषलि द्धमात्राइलिद्भानि गुणपर्वाणि' पा०यो० सु० 
२।१६॥ तथा इस सूत्र का व्यासभाष्य-'तत्राकाशवाय्वग्युदकभूसयो भूतानि 
शब्दस्पश रूपरसगन्धतन्मात्राणामविदशेषाणां विश्येषा : ।*** (एकादश न्द्रि- 
याणि) *एतानि अस्मितालक्षणस्यथा5विशेषस्य विशेषा: ।*“षड्‌ श्रवि- 
शेषा:--तद्यथा दब्दतन्मात्रं, स्पशतन्सात्रं, रूपतन्मात्र, रसतन्सात्र, गन्घ- 
तन्मात्रञ्च * ' पञचा5विशेषा:, षष्ठठ्चाउविशेषो5स्मितामात्र इति ।' 
बकृत-संज्ञक श्रस्मिता श्रविशेष के विद्येष हैं-एकादश इन्द्रिय; तथा तन्‍्समात्र- 
श्रविशेष के विशेष हैं-पृथिवी, जल, तेज, वायु, श्राकाश पठचभूत । 

३. अविशेषाद्‌ विद्योषारम्भ:” सां० सु० ३११॥। 
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पदार्थ की इसी स्थिति को मूल मानकर आ्रागे की रचना का विवरण प्रस्तुत 
करने के कारण इस शास्त्र का नाम 'वेशेषिकम्‌' है (विशेषमधिक्त्य प्रवृत्तं-शास्त्रं 
वैशेषिकम्‌' ।' वैशेषिक का मुख्य एवं मूलभूत प्रतिपाद्य विषय-पृथिवी आदि 
सुक्ष्मभूतों से स्थूलभूतों की उत्पत्ति ग्रादि का प्रकार, उनक्रे, गुण, कर्म तथा 
अन्य धर्मों का उपपादन, एवं इन्द्रियों के स्वरूप, कार्य तथा अन्य तत्संबन्धी अपे- 
क्षित विवरणों का-प्रस्तुत करना है | परथिवी ग्रादि का परमाणु जब अपेक्षित 
तन्मात्रों से परिणत होकर अपने रूप में उभरता है, तब उसमें गन्ध, रस रूप, 
आदि विशेष धर्म अभिव्यक्त होजाते हैं, इसी कारण रचता के इस स्तर का नाम 
'विशेष' है। पदार्थ का यह स्वरूप 'तन्मात्र' अवस्था में नहीं उभरता, इसी लिये 
वह 'अविशेष' कहाजाता है। उस अवस्था में 'तन्मात्र' के साथ गन्ध, रस, रूप! 
ग्रादि पदों का [गन्यतन्मात्र, रसतन्मात्र इसप्रकार] प्रयोग-तम्मात्र से उत्पन्त 
होने वाले कार्य की स्थिति को लक्ष्यकर-शास्त्र में कियागया है। जिन तन्मात्र- 
तत्त्वों से गन्ध विशेषयक्त पदार्थ परिणत होता है, वे तन्मात्र शास्त्र में गन्ध- 
तन्मात्र' कहे गये हैं । इसीप्रकार 'रसतन्मात्र' आदि समभने चाहियें । 
यह प्रथम स्पष्ट करदिया है, कि पृथिवी आदि का परमाणु किन 
एलीमैन्ट के परस्पर संमिश्रण से बनता है। ऐलीमैन्ट नामक पदार्थ-स्तर के 
विषय में आधुनिक विज्ञान ने गम्भीर अनुसन्धान व पर्यवेक्षणों के फलस्वरूप 
जिन वास्तविकताओं तथा रचना-सम्बन्धी गहन सूक्ष्म विशेषताश्ों का स्पष्ट 
विवरण प्रस्तुत किया है, उसके अनुरूप प्राचीन तत्त्व्ों द्वारा प्रस्तुत हुआ कोई 
विवरण आज उपलब्ध नहीं है; परन्तु इसमें कोई सन्देह नहीं, और ऐसा कहने 
में कोई संकोच नहीं, कि उन मनीषियों ने सर्ग-रचनाक्रम की इन यथार्थताओं को 
समभा था। इसी कारण उससे जनित बोधित ये शास्त्र तत्त्व-विवेचन में 
सक्षम हैं। 
उक्त पंक्तियों द्वारा स्पष्ट कियागया, तन्मात्र तत्त्व से पृथिवी आदि 
परमाणु उत्पन्न होता है । इसी लिये पृथिवी परमाणु आदि से तन्मात्र सूक्ष्म हैं । 
इस विषय को योगदर्श न के सूत्र [१।४५] की व्याख्या में व्यास ने स्पष्ट किया 
है | यह कार्य की अपेक्षा कारण की क्रमिक सूक्ष्मता 'प्रधान' पर्यन्त जाती है। 
प्रकृति की उस अतिसूक्ष्त अवस्था से पृथिवी श्रादि के परमाणु तक की रचना में 
उन तत्त्वों को इस लम्बी यात्रा के अनेक स्तरों में होकर ग्रुजरना पड़ता हैं। 


१. पाणिनि, ४॥२।८७॥ 


४०८ 


वेशेषिकदर्शानम्‌ 
से परमाणु की उत्पत्ति का स्पष्ट निर्देश वाचस्पति मिश्र ने इसी भ्रस* 
में इसप्रकार किया है-_ है 
पाथिवस्थ परमाणोर्गन्धतन्मात्रप्रधानेम्यः. पडुचतन्मात्रैस्‍्स 
उत्पत्ति:। एवमाप्यस्थ परमाणोर्गन्धतन्मात्रवजितेम्यो रसतन्मात्रश्नवा- 
नेम्यड्चतुम्य: । एवं तैजसस्थ परमाणोर्गन्धरसतन्मात्ररहितेम्यो रूप- 
तन्मात्रप्रधानेम्यस्त्रिम्य: । एवं वायवीयस्य परमाणोर्गन्थादितन्मात्र- 
हीनाम्यां स्पर्श शब्दतन्मात्राम्यामू । एवं नाभसस्य शब्दतन्मात्रादेव- 
केस्मात्‌ | 


[पा. यो. द. १।४४, सूत्र की तत्त्ववेशारदी |], 
_गचस्पति मिश्र की रचना तत्त्ववैशारदी के अतिरिक्त सांख्य के अन्य 
यों में भी पाथिव आदि परमाणुओं के कृतक होने का उपपादन उपलब्ध होता 
रे | साल्यसप्तनि [ई्वरकृष्ण-क्ृत] की एक प्राचीन व्याख्या युक्तिदीपिका में इस 
तपय का विस्तार के साथ उल्लेख हुआ है । यह सब प्रसंग १५वीं आर्या के 
व्याख्यान में कलकत्ता संस्करण के पृष्ठ ८३-८४ पर है। ग्रन्थकार ने यहां 
पार्थिव आदि परमाणुओओ्रों के क्ृतक होने में लगभग दस हेतु उपस्थित किये हैं; 
तथा स्पष्ट किया है, कि ये परमाणु जगत्‌ के मूल उपादानकारण नहीं 
हैं। ये अन्य जिन उपादान, तत्त्वों से परिणत होकर इस अवस्था में 
भर हुए हैं, उन्हीं तत्त्तों को जगत्‌ का मूल उपादानकारण समभना 
चाहिये। ग्रन्थकार द्वारा इस विषय में प्रस्तुत हेतु कहां तक सद्धेतु कहे जासकते 
” हे वात अलग है; पर पार्थिव आ्रादि परमाणुओ्रों की कृतकता के विषय में 
उसकी भावना स्पष्ट होजाती है। 
भारतीय दर्शनशास्त्र में परथिवी आदि परमाणु की उत्पत्ति को स्वीकार 
किये जाने पर भी परमाण्‌ को वैशेषिक शास्त्र में नित्य तथा अभेद्य मानेजाने 
का कारण प्रथम स्पष्ट करदियागया है। नित्य इसलिये कहा, कि इसीको 
मूल मानकर आगे की रचना का विवरण देना वैशेषिक का लक्ष्य है। अभेद्य 
इसलिये है, कि 'पृथिवी-परमाणु' की स्थिति में रहते वहां कोई अन्तर आजाने 
की संभावना नहीं है। विहिलष्ट होजाने पर वह पृथिवीत्व ही न रहेगा, इसी 
कारण 'पृथिवी-परमाणु' रूप में वह अभेद्य कहागया है। 


भौतिकी विज्ञान [?॥9805] 


प्रसंग के प्रारम्भ में कहागया, आधुनिक विज्ञान साधारणरूप से दो 
भागों में विभक्त है। एक-रसायन, दूसरा-भौतिकी। रसायनविषयक श्रपेक्षित 


परिक्षिष्ट २ ४०8६ 


अंश का निर्देश संक्षेप से गत पंक्तियों में कियागया । उसी सन्दर्भ में वेशेषिक- 
प्रतिपाद्य पृथिवी, जल और वायु की रचना-पद्धति का उल्लेख कियागया । वहां 
तेजस्‌ द्रव्य का वर्णन नहीं हुआ | कारण यह है, कि वैशेषिक प्रतिपाद्य तेजस्‌ 
पदार्थ अथवा द्रव्य आधुनिक विज्ञान की भौतिकी के साथ थोड़ा मेल खाता है, 
रसायन के साथ नहीं । 

जैसा प्रथम कहा गया, आधुनिक भौतिकी विज्ञान में केवल एऐनर्जी 
[शपरा२6४--ऊर्जा ] का विवरण प्रस्तुत कियाजाता है । ऊर्जा पांच वर्गों 
में विभाजित है--ताप, प्रकाश, ध्वनि, विद्यू त, चुम्बकत्व । प्रसंग के प्रारम्भ में 
इनका उल्लेख करदियागया है । यहां देखना है, कि वैशेषिक शास्त्र की दृष्टि 
से इनका स्थान कहां है । है 

ऊर्जा-तत्त्व गुण हैं--विचारने पर स्पष्ट होता है, भौतिकी के इन ऊर्जा-तत्त्वों 
का समावेश वेशेषिक दृष्टि से प्रायः गुणों में है, गुण” नामक पदार्थ सदा द्रव्य 
पदार्थ में आश्रित रहता है । प्रसंग के प्रारम्भ में यह निर्देश कियागया है, कि 
ऊर्जा अन्य पदार्थ में आश्वित रहकर ही अभिव्यक्त होपाती है। यह स्थिति दोनों 
जगह एक समान विचार को प्रकट करती है। 

ताप--सबसे पहले 'ताप' [ छा5&7-हीट--ऊष्मा ] को लीजिये, वेशेषिक 
द्वारा यह “उष्णस्परशं' के रूप में विवेचित हुआ है । यह स्पर्श गुण है, और 
तेजस्‌ पदार्थ अथवा द्रव्य में आश्चित रहता है। तात्पयं हुआ, यह तेजस द्रव्य 
का ग्रुण है। ऊष्मा का उत्पादन क्रिया [कर्म-संघषंण ] से होता है। जब 
कोई द्रव्य परस्पर संघट्टन करते हुए क्रियाशील रहते हैं, तब उनमें अन्नहित 
तेजस अणु अभिव्यक्त होजाते हैं, उनमें समवेत ऊष्मा [ताप-उष्णस्पर्श | गुण 
उभर आता है । इस की तीत्रता-मन्दता क्रिया की तीब्रता मन्दता पर निर्भर रहती 
है । आधुनिक विज्ञान के आविष्कर्त्ता व प्रतिष्ठाताओं ने इस दिशा में विस्तृत 
विवेचन प्रस्तुत किये हैं, वे सब ताप की विभिन्‍न शाखाओं के विवरण में फैले 
हैं । मूलभूत तथ्य केवल इतना है, कि ताप और प्रकाश तैजस गुण हैं, अनन्त 
विश्व के अतिलघु भाग हमारे सौरमण्डल में इनका अदूट भण्डार एवं अजस्र 
स्रोत केवल सूर्य है। भूमण्डल पर ताप व प्रकाश के जितने साधन-कोयला, तेल 
पैट्रोल आदि-उपलब्ध हैं, वे सब चिर-संचित सौर आतप का प्रतिनिधित्व करते 
हैं। आधुनिक विज्ञान के अनुसार सूर्य की रचना में हाईड्ोजन और हीलिअम्‌ 
एलीमेन्ट का अधिक भाग है, जिनमें पहला अतिमात्र ज्वलनशील तथा दूसरा 
इसमें अतिसहयोगी है। वहां की क्िया-प्रतिक्रियाओं के फलस्वरूप तापव 
प्रकाद अभिव्यक्त होते रहते हैं। उससे अपेक्षित काये संपन्न होते हैं । 
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# 
अरकाश : वंशेषिक में प्रकाश [6प-लाइट | को 'भास्वस्ुकल 
_ज्यात कियागया है। यह विशिष्ट रूप केवल तेजस्‌ द्रव्य में आ्श्चित रहते 
है। द्रव्य और गुण की परिभाषा के रूप में वस्तुतत््व का विवेचन प्रस्तुत करना 
वेशेषिक की अपनी एक असाधारण पद्धति है, यदि मोटेरूप में यह कहाजायें, 
कि रसायनशास्त्र के एलीमैन्ट वैशेषिक के द्रव्य-जातीय; तथा भौतिकीशास्त्र 
ताप, प्रकाश आदि पदार्थ वैशेषिक के गुण-जातीय हैं, तो इसमें कुछ अधिक 
असामञ्जस्य न होगा। यद्यपि चिन्तन के श्रन्तिम स्तरों में जाकर शक्ति और 
शक्तिमान्‌ एवं गुण श्रौर गुणी में कोई अन्तर नहीं रहजाता; परन्तु चिन्तन की 
प्रारम्भिक दशाओं में उनका भेदम्‌लक विवरण अथवा व्यवहार विशेष आपत्ति- 
नल न समभाजाना चाहिये, क्योंकि इसके विना चिन्तन की गाड़ी चलती नहीं। 
वैशेषिकशास्त्र का तत्त्व-विवेचन इस अ्रवसर को अपने अन्दर समेटे हुए है । 
ध्वनि--भोंतिकी में इसके लिये 'साऊण्ड' [90070 ] पद का प्रयोग किया 
जाता है। व्यक्त-अव्यक्त एवं प्राणी अथवा अप्राणी द्वारा जनित प्रत्येक प्रकार की 
ध्वनि [शब्द, आवाज़ ] का इसमें समावेश है । व॑ंशेषिक के अनुसार यह गुण हैं, 
पह शब्द' पद से व्यवहृत है। इसका प्राश्रय द्रव्य श्राकाश मानागया है । आधु- 
निक विज्ञान ने इस तत्त्व को 'ईथर' नाम दिया है। सुनागया है, अब प्रायः 
तैज्ञानिक इस तत्त्व को उपेक्षित समभने लगे हैं । उनकी मान्यता है--वायु के 
हीने पर ही शब्द उत्पन्न होता प्रतीत होता है, श्रत: वह उसीका गुण माना जाना 
चाहिये। बस्तुतः यह भी कथन आंशिक है । जहां वायु नहीं है जल आदि के 
>न्दर; वहां भी ध्वनि होती और सुनी जाती है । परीक्षणों से यह जानागया 
/ की जल-बायु आदि ध्वनि को वहन करने के माध्यम हैं । बादल में बिजली 
की चमक [प्रकाश] और गरज [ध्वनि ] एकसाथ होते हैं; पर चमक तत्काल 
॥ई देजाती है, और गरज उसके कुछ क्षण अनन्तर सुनाई देती है, यहां ध्वनि 
का वाहक-माध्यम वायुमण्डल है। 
सामने खुले मंदान में लगभग फर्लांग की दूरी पर धोबी कपड़े धो रहा है, 
था बढ़ई कुल्हाड़े से लकड़ी काट रहा है; वहां धोबी जब एक बार कपड़े को 
पटड़े पर पटक कर दुबारा पटकने के लिये ऊपर उठा लेता है, अथवा बढ़ई एक 
तार कुल्हाड़े की चोट लकड़ी पर देकर दुबारा चोट देने के लिये कुल्हाड़े को ऊपर 


त्रावस्था में एकबार कुछ साथी छात्रों ने मिलकर जल में ध्वनि करने 
श्रौर सुनने का परीक्षण किया । यह परीक्षण गंगनहर सें कनखदा के पुल 
श्रौर ज्वालापुर के रेलवेपुल के मध्य कियागया। दूरो एक मोल के लग- 


श्रछा 
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उठाकर तान लेता है, तब कहीं कपड़े की पहली पटक और कुल्हाड़े की चोट 
की ध्वनि दूर सामने खड़े व्यक्ति को सुनाई देती है । परन्तु इससे भी अधिक दूरी 
होने पर पानी में ध्वनि तत्काल सुनाई देती है' । इससे ज्ञात होता है, वायुमंडल 
की प्रयेज्ञा नल-मणग्डल व्वनि का तीजन्वाहक है। विद त उससे भी अधिक तीब्र- 
वाहक है । 

आकाश सर्वत्र व्यापक तत्त्व हैं । 'ईथर' को आधुनिक विज्ञान में ऐसा ही 
मानाजाता है। इस तत्त्व की मान्यता के लिये वैज्ञानिकों की ओर से उपेक्षा के 
कारणों के विषय में कुछ कहा नहीं जासकता । संभव है, रसायनशास्त्र की सीमा 
में इसका समावेश न होसकना उपेक्षा का कारण रहा हो । किसी भी वस्तु तत्त्व 
की मान्यता के लिये ऐसा होन। आवश्यक है। यह एक ध्यान देने की बात है, 
वस्तुतत्त्व के कार्यरूप स्थूल स्तर की ओर से मूल की दिशा में विवेचन करने के 
लिये भारतीय दर्शन [वेशेषिक, बौद्ध आदि | में चार विधाओ्ों को माना है-- 
पुथिवी, जल, तेज, वायु । ये और इनके विकार वस्तुरूप हैं, इन्हें देखा व अनुभव 
कियाजासकता है, ये जगह को घेरते हैं। जबकि आवुनिक भौतिकी विज्ञान के 
किसी पदार्थ में यह सब नहीं होता । आकाश में भी यह सब नहीं है । पर भौतिकी 
में भी आकाश की गणना नहीं है। भारतीय ,दर्शंन ध्वनि के आश्रयरूप में आकाश 
को स्वीकार करता है । यदि आधू्‌निक विज्ञान के अनुसार ऊर्जा ( प्रकृत में 
ध्वनि) का निराश्चित रहना संभव नहीं, तो उसका कोई आश्रय मानना आवश्यक 
होगा । आधुनिक विज्ञान इसका क्या समाधान करता है, कह नहीं सकता | यह 


भग थी । दो घड़ियों का समय ठीक मिलाकर दो साथियों को दे दी गई । 
वे निर्धारित समय के अनुसार एक कनखल के पुल के समीप और दूसरा 
रेलवे पल के पास पानी के किनारे खड़े होगये । दूसरे दो साथियों में से एक 
ने ठीक निर्दिष्ट समय के साथ कनखल के पुल की ओर से पानी के अन्दर 
दो पत्थरों को आपस में धी रे-धी रे टकराया । ठीक उसी समय दूसरो ओर 
रेलवे पुल के पास श्रन्य साथी ने पानी में गोता लगाकर पत्थरों की उन 
चोटों को गिता । उत्तके ठीक पांच घ्िनट बाद रेलवे पुल की ओर के साथी 
नेपत्थरों को पानी के श्रन्दर बजाया, और कनखल के पुल की ओर के साथो ने 
गोता लगाकर उन ध्वनियों को सुना । दोनों ओर गिनती ठीक रही, तथा 
पत्थरों द्वारा ध्वनि करने और उसके सुनने में समय का कोई श्रन्तर ज्ञात 
नहीं हुआ । ध्वनि का होना श्र सुनना एक साथ प्रतीत हुए। इसमें जल 
की गति का कोई प्रभाव नहीं रहता, जलमण्डल परिपूर्ण एवं निर्बाध होना 
चाहिये । परीक्षण का यह्‌ फल सामने झाया । 


04९ 


वेशेंषिकदर्शन म॒ 


निरि देचत कोई न ड़ काश ने सही, 
द् $ है, कोई एकदेशी वस्तुतत्त्व ध्वनि का आ्राश्नय संभव नहीं । आ 
र 


लत ध्वनि को आध निक विज्ञान भौतिकी में समाविष्ट के हक 

एक उर्जा ( छाथाह8%-ऐनर्जी ) है। आधुनिक विज्ञान है । यह 
गीन्यता है, कि एक कर्जा दूसरी कर्जा के रूप में परिवरत्तित होजाती पे 
स्थिति किन्हीं विशेष निमित्तों के उपस्थित होने पर होती है । रेडियो द्वारा 


 असारण किया जाता है। यहां ध्वनि विद्युत्तरंगों में परिवरतित होजाती हैं। 
और श्रुतियन्‍्त्र में पहुंचकर वह पुनः ध्वनिरूप में परिवर्तित होजाती है | वस्तृतः 
“हां भी विद्युत्‌ द्वारा घ्वनि के वहन को वर्णन करने की यह एक वैज्ञानिक रीतिः 
गोत्र है। अथवा व्वनि के तरंगित होने का माध्यम है । 

प्राकृतिक 


अथवा ईइवरीय व्यवस्था के अनुसार उच्चारण और श्रवण के जो 
. ... ।मान्यतः प्राणी को उपलब्ध हैं, सांसारिक व्यवहार को सन्वुलित रखने 
! महत्वपूर्ण योग है। यदि सामान्यतः ध्वनि का विद्युत्‌ के साथ संपक हो- 
जाया करता, तो संसार में कोई बात गुप्त नहीं रक्खी जासकती थी; ऐसा होने 
मानव समाज परस्पर संघर्ष में फंलकर उच्छिन्न होजाता । मानव ने उस 
गक्ति का उद्भावन कर उपयोग किया है, वह अत्यन्त सीमित है । फिर भी 
राष्ट्रों के उप्त समाचारों की चोरी आदि कर एवं अन्य अनेक प्रकार से ये उद्‌- 
साधन महान संघ के कारण बनजाते हैं। यद्यपि इनका रचनात्मक 
मानव समाज की विविध सुविधाओं के लिये अत्यन्त अनुकूल है । फलतः 
एक गुण है, और वह एक आकाश नामक द्रव्य के आ्राश्चित रहता है, वेशेषिक 

* यह दृष्टिकोण उपेक्ष्य एवं परिहायय नहीं है । 
..  थ,त्‌--ऊर्जा की गणना में अ्न्यतम एक विद्युत्‌ (छा८०पंता9) है। 
वैशेषिक दृष्टि से यह तैजस तत्त्व है। विद्युत के रूप में इस तैजस तत्त्व की 
जानकारी का इतिहास बहुत पुराना है। वर्त्तमान काल में इसकी जानकारी और 
उप्योग के रूप में जो विस्तार है, उसका प्रारम्भ अब से लगभग चार सौ वर्ष 
पूव॑ हुआ। सोलहवीं शताब्दी में विलियम गिलबर्ट (१५४०-१६० ३ ई०) ने 
आकर्षण शक्ति के रूप में इसका अध्ययन प्रारम्भ किया, और उसीने इसको 
'इलैक्ट्रिक' नाम दिया । 'इलेक्ट्रिसिटी' शब्द का प्रयोग इसके लिये सर्वप्रथम सन्‌ 
१६५० ई० में वाल्टर झाल्टंन (श्बाधल ८फ्नरक/०0) ने किया । इसी 
पमय राबर्ट बॉयल (१६२७-१६९१ ई०) ने पता लगाया, कि विद्य्‌ न्‍्मय वस्तुएं 
हल्की वस्तुओं को शून्य में भी आकर्षित करती हैं। शून्य का तात्पयं है, जहां बाह्य 
वायु का अस्तित्व नहीं है; श्रर्थात्‌ विद्यूत के प्रभाव के लिये वायु का माध्यम 
होना आवश्यक नहीं है । इसप्रकार लगभग इन चार दताब्दियों में निरन्तर 


भावित 
उपयोग 


परिशिष्ट र्‌ ४१३ 


कियेगये चिन्तन एवं श्रम का सुपरिणाम वत्तमान विद्यत्‌ शक्ति के रूप में सर्वे- 
विदित है। 

भारतीय दर्शन में कोई ऐसे स्पष्ट उल्लेख नहीं हैं, जिनसे यह ज्ञात होसके, 
कि वत्तंमान काल के समान श्र चीन काल में विद्युत्‌ का ऐसा प्रयोग होता शहा 
हो । दर्शन की अवेक्षा अन्य भारतीय प्राचीन साहित्य में इस विषय के कुछ संकेत 
अवद्य मिलते हैं, जिससे विद्य,.त्‌ के व्यावहारिक प्रयोग तथा उसकी तात्कालिक 
सूक्ष्म जानकारी का आभास होता है । ऐसे प्रसंगों में जल, तेजस, वायु को देवता- 
रूप मानकर उल्लेख हुआ है, जो इनके दिव्यश क्तिरूप को अभिव्यक्त करता है। 
ये दिव्य शक्तियां वहां राष्ट्र के सेवक के रूप में निर्दिष्ट कीगई हैं; जिससे इनके 
जनहित में प्रयोग किये जाने का पत्ता लगता है ।' 

संस्क्ृत साहित्य अथवा शब्दकोष की एक विशेष बात है, कि किसी एक 
अर्थ के वाचक रूप में अनेक पदों का प्रयोग होता है। वस्तुस्थिति में प्रत्येक पद 
उस वस्तु की किसी ऐसी विशेषता को अभिव्यक्त करता है, जो अन्य पद द्वारा 
नहीं होती । इसप्रकार पर्यायवाची होते हुए भी वे पद उस अर्थ की किन्‍्हीं 
विशेषताओं के इतिवृत्त को अपने अन्दर समेटे रहते हैं। संस्कृत में विद्युत्‌ के 
लिये भी अनेक पदों का प्रयोग होता है । उनमें विद्युत्‌विषयक तात्कालिक जान- 
कारी का बहुत-सा इतिहास छिपा है। उसके उद्धाटन का न यह अवसर है, और 
न वह अपेक्षित है। यहां केवल उस तत्त्व के स्वरूप एवं उसकी रचना व मूल 
उपादान आदि के विषय में यथामति प्रकाश डालना प्रसंगानुकूल है । दहन के 
क्षेत्र में इतना ही आता है। प्रयोग का क्षेत्र दूसरा है । 

भारत का सर्वेप्राचीन साहित्य वेद है। वहां आधिभौतिक दृष्टि से इन्द्र 
अदिवनी देवों का विद्युत रूप में वर्णन है । अश्विती का विवरण बड़ा चमत्कार- 
पूर्ण है । यह दो का ऐसा जोड़ा है, जिनमें से कोई भी एक दूसरे को छोड़कर नहीं 
रहसकता । फिर अदिवनी' नाम इनकी अति तीत्र गतिशीलता को अभिव्यक्त 
करता है । इस मिथुनीभूत कलेवर की दो दिव्य शक्ति वही हैं, जिनको आधुनिक 
विज्ञान में पाज़िटिव पॉवर तथा नैगेटिव पॉवर कहाजाता है । ये अनिवायंरूप 
से मिथुनीभूत रहकर ही कार्यक्षमता की अवस्था को प्राप्त करती हैं। विद्युत 
के कार्य क्षम कलेवर की रचना का रूप वेद के अश्विनी' पद में अन्तहिंत है । 

ज्वलनशी लता [ताप] और प्रकाशरूपता विशेषताओं के आधार पर विद्युत्‌ 
को वैशेषिक में तैजस द्रव्यस्वरूप मानागया है । गत पंक्तियों में यह निर्देश किया, 


१. ब्रष्णव्य---बाहसी कि रामायण, लंकापुरी-वर्णल ॥ 
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कि ताप और प्रकाश वैशेषिक दृष्टि से पदार्थ के गुण-वर्ग में झ्ाते हैं । ये गुण 

जहां समवेत हैं, वह तेजस्‌ द्रव्य होता है, विद्युत्‌ ऐसा ही है। 

चुम्बकत्व --यह पद किसी वस्तु विशेष में 'आ्राकर्षण' के शक्ति-सद्‌भाव को 

अभिव्यक्त करता है। एक पदार्थ दूसरे का आकर्षण करता है । जो झाकर्षक है, उस 
“में आकर्षण करने की शक्ति है। जो आक्ृष्ट होता है, श्रथवा आक्ृष्यमाण है, उसमें 

अ्राकषंण हो रहा है ।ग्राकर्ष ण' एक क्रिया है, यह उस पदार्थ का धर्म है, जो आक्ृष्ट 

किया जारहा है, आकर्षण करने की शक्ति दूसरे पदार्थ में है, जिसे चुम्बक या मेग्नेट 
कहाजायेगा। उसमें निहित आकर्षण शक्ति चुम्बकत्व है| नैसगिकरूप से बना 
चुम्बक नाम का पदार्थ पायाजाता है। संस्कृत में उसका नाम अयस्कान्त' है । 
नैसगिक अ्रयस्कान्त बहुत कम उपलब्ध होता है । वैज्ञानिक पद्धति से लोहसम. 
धातु में विद्युत्‌ को संक्रान्त करदियाजाता है । उससे वही कार्य संपन्‍न किया- 
जासकता है, जो नैसगिक चुम्ब्रक से होता है। इससे परिणाम निकलता है, 
चुम्बक में आकर्षणशक्ति विद्युत का रूप है। उसके योग से लौहघातु शक्ति- 
संपन्‍न होजाता है । शक्तिशाली पदार्थ शक्तिहीन को अपनी ओर श्राकष्ट कर ले, 
यह स्वाभाविक है। 

किसी [ नैसर्गिक या नेमित्तिक] चुम्बकखण्ड में आकर्षण की एक सीमित 

शक्ति रहती है। यदि आकृष्यमाण अ्रचु म्वक वस्तु अन्य निमित्तों के कारण उससे 
[चुम्बक से] अधिक शक्तिशाली है; तो वह चुम्बक सन्‍्मुख स्थित उस अचुम्बक 
वस्तु को आक्ृष्ट नहीं कर सकेगा। इससे यह परिणाम सामने आता है, कि 
शक्तिशाली चुम्बक पदार्थ अपनी अपेक्षा गक्तिहीन अचुम्बक पदार्थ को आक्ृष्ट 
करता है। आकर्षक चुम्बक पदार्थ में 'आ्राकर्षण-शक्ति' नाम से जो तत्त्व है, वह 
विद्युत्‌ रूप है, यह स्पष्ट होता है । कहाजाचुका है, वेशेषिक दृष्टि से वह 'तेजस' 
पदार्थ के अन्तर्गत आता है। यह आवश्यक नहीं, कि प्रत्येक चुम्बक किसी भी 
अयुम्बक पदार्थ को आक्ृष्ट करसके | यह पदार्थ-धर्म की किसी विशेषता पर 
निर्भर रहता है। 


ऊर्जा के श्रन्य भेद 
पांच विधा जो ऊर्जा की गत पंक्तियों द्वारा निर्दिष्ट कीगई हैं, उनके अति- 
रिक्त ऊर्जा के अन्य प्रकार भी वैज्ञानिकों ने अनुभव किये हैं । उनका कहना है, 
विविध प्रकार के पिण्डों से संबद्ध ऊर्जा को यन्त्रों की सहायता से कार्यरूप में 


परिणत होते स्पष्टतः देखा जासकता है । इसी आधार पर इसका नाम “यान्त्रिक 
ऊर्जा' कहाजाता है । यान्त्रिक ऊर्जा के दो भेद हैं, एक--स्थितिज ऊर्जा; दूसरी- 
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गतिज ऊर्जा । इनका संक्षिप्त विवरण इसप्रकार है-- 

स्थितिज ऊर्जा - किसी भी पिण्ड में स्थित [समवेत] नैसगिक शक्ति का 
नाम 'स्थितिज ऊर्जा है । सह शक्ति पृथ्ििवी के आकण की प्रतियोगिता में 
अभिव्यक्त होती है । यदि एक किलोग्राम भार के पिण्ड को एक मीटर ऊपर उठा- 
कर पट्ट पर रखदियाजाय, तो जो शक्ति पृथिवी के आकर्षण के विरुद्ध उसके 
उठाने में व्यय हुई है, उतनी शक्ति उस पिण्ड में संक्रान्त होकर उस पिण्ड की 
उतनी कार्यक्षमता को बढ़ा देती है। उस पट्ट से गिरने पर वह पिण्ड उतनी ही, 
शक्ति से पैर को कुंचलता है; अ्रथवा जहां गिरे, उस स्थान को विक्ृत करता है। 
यह ऊर्जा पृथिवी तथा पिण्ड की आपेक्षिक स्थिति के कारण होती है ।| इसी लिये 
इसको 'स्थितिज ऊर्जा' कहते हैं । 

जब कभी भी पिण्डों के किसी समुदाय की पारस्परिक दूरी-अ्रथवा एक 
ही पिण्ड के विभिसन भागों-की स्वाभाविक स्थिति में अन्तर उत्पन्न होता है, 
तो स्थितिज ऊर्जा में भी अन्तर आजाता है। कमानी को दबाने से अथवा धनुषको 
भुकाने से उनमें स्थितिज ऊर्जा आ्राजाती है। इसीप्रकार नदियों में बांध-बांधकर 
पानी को श्रधिक ऊंचाई पर इकट्ठा कियाजाता है । इस पानी में स्थितिज ऊर्जा 
ग्राजाती है। उसीके श्रतुसार इनकी कार्यक्षमता बढ़जाती है वृक्षकी टहनी को 
कुछ नीचे भुकालें, थ्रा एक ओर मोड़ लें; उसमें स्थितिज ऊर्जा आजाती है। छोड़ 
देने पर ऊर्जा के अनुसार कुछ क्षण कम्पन देकर अपनी जगह पुत्तः स्थिर हो 
जाती है। 
गतिज ऊर्जा--ऊर्जा एक शक्ति या बल है। यह संवेग से अभिव्यक्त होती 
है । संवेग-मन्द या तीत्र-जितनी क्षमता से परिवर्तित होता है, उसी दर से ऊर्जा 
की कार्यक्षमता रहती है, | यह ऊर्जा उस पिण्ड में उसकी गति के कारण होती 
है, इसी लिये यह “गतिज ऊर्जा" कहलाती है । जब हम धनुष को भुकाकर तीर 
छोड़ते हैं, तो धनुष की स्थितिज ऊर्जा तीर की गतिज ऊर्जा में परिवर्तित हो- 
जाती है। 

स्थितिज ऊर्जा एवं गतिज ऊर्जा के पारस्परिक परिवतंन का सबसे उपयुक्त 
उदाहरण सरल लोलक है, एक पतले दृढ़ धागे में लटका लट्टू, । जब हम लोलक 
के गोलक [लट्ट_] को एक ओर खींचते हैं, तो गोलक अपनी साधारण स्थिति 
से थोड़ा ऊंचा उठ जाता है, और इसमें स्थितिज ऊर्जा अभिव्यक्त होजाती है। 
अभिव्यक्ति का कारण है, उसे व्यक्ति द्वारा एक ओर खींचाजाना । जब हम 
गोलक को छोड़ते हैं, तो गोलक इधर-उधर भूलने लगता है। पहले इसकी 
स्थितिज ऊर्जा गतिज ऊर्जा में परिरवरत्तित होजाती है। जब गोलक लटकने की 
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साधारण स्थिति में ञ्राता है, तो इसमें केवल गतिज ऊर्जा रहती है। सवेग के 
कारण गोलक दूसरी श्रोर चलाजाता है और गतिज ऊर्जा पुनः स्थितिज ऊर्जा 
में परिवत्तित होजाती है । साधारणतया वायु के घण के चिरुद्ध कार्य करने से 
गोलक की ऊर्जा कम होती जाती है, और इसकी गति कुछ देर में बन्द हं रोजाती 
है, यदि घ॒र्षण का प्रतिरोविक वल न हो, तो गोलक अनन्त काल तक चलता 
रहसकता है। 

वेशेषिक का दष्टिकोण--यान्त्रिक ऊर्जा के विषय में वेशेषिक का दृष्टिकोण 
क्या है? विचारणीय है । प्रस्तुत ऊर्जा के विवरण को गम्भीरतापूर्वक समभने पर 
स्पष्ट होता है, वैश्ञे पिक ने पदार्थ की इस स्थिति को संस्कार नामकगुण के द्वारा 
विव॒त किया है | संस्कार के तीन भेद वशेषिक में स्पष्ट किये हैं--भावना, स्थिति- 
स्थापक, वेग | भावना को छोड़िये, क्योंकि यह अश्रात्मनिष्ठ संस्कार है, यह 
आधुनिक विज्ञान के चिन्तन-क्षेत्र से बाहर है। श्राधुनिक विज्ञान पूर्णरूप से 
केवल जड़-तत्त्व विषयक चिन्तन तक सीमित है । शेष दो संस्कार जड़-तत्त्व- 
समवेत रहते हैं। गत पंक्तियों में वणित यान्त्रिक ऊर्जा के दोनों भेद इन दोनों 
संस्कारों के स्वरूप में श्रन्तहित हैं । स्थितिज-ऊर्जा को स्थितिस्थापक संस्कार 
अभिव्यक्त करता है, तथा गतिज-ऊर्जा को वेग नामक संस्कार | इन दोनों 
ऊर्जाश्रों के स्वरूप एवं परिवर्त्तन क्रम को समभाने के लिये जो ऊपर गोलक का 
उदाहरण दियागया है; उससे ठीक मिलता-जुलता उदाहरण वृक्ष की टहनी को 
भुकाने का है, जिसका उल्लेख “स्थितिज ऊर्जा के प्रसंग में प्रथम हुआ है। ये 
दोनों उदाहरण पदार्थविषयक समान स्थिति को अभिव्यक्त करते हैं। जड़- 
तत्त्वनिष्ठ विशिष्ट शक्ति प्रस्तुत ऊर्जा का अ्रभिव्यञ्जन वेशेषिक शास्त्र में टहनी 
भुकाने के उक्त उदाहरण द्वारा अनेकत्र कियागया है । 

आधुनिक विज्ञान में इसको “यान्त्रिक ऊर्जा' नाम देने का संभवतः यही 
कारण मालूम देता है, कि इसे अ्रपनी कार्यक्षमता की अभिव्यक्ति के लिये 
बाह्य साधन का सहयोग श्रपेक्षित होता है । इस युग का बाह्य साधन यन्त्र है। 
यह युग ही यन्त्र का है। समभना चाहिये, बाह्य साधन को “यन्त्र' पद से अभि- 
व्यक्त किया गया है । 

प्रस्तुत ऊर्जा को आधुनिक विज्ञान में निम्नलिखित रूप में व्यवह्ृत किया 
जाता है। 


१-यान्त्रिक ऊर्जा का विवरण “नागरी प्रचारिणी सभा, वाराणसी” द्वारा 
प्रकाशित 'हिन्दी विश्वकोष' के 'ऊर्जा' प्रसंग के श्राधार पर दियागया है। 
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यान्त्रिक ऊर्जा -- ४९०॥७॥४०७| हाथ ९५. मिक निकल ऐनर्जी, 

स्थितिज ऊर्जा --7?06०॥॥8। ०९५. पोट्टन्शल ऐनर्जो, 

गतिज ऊर्जा जजाद॥०ां० घ्राश९५. काइनेटिक ऐनर्जी, 

ऊर्जा और वेशेषिक--अभ्राधु निक विज्ञान के भौतिकी विभाग में ऊर्जा 
[छगाधा?९५ ऐनेर्जी ] नाम से जिन पदार्थों का विवेचन हुआ है उनका वेशेषिक- 
दृष्टिकोणसे गत पंक्तियों में अतिसंक्षेप से दिग्दशनमात्र कराने का प्रयास किया 
है । इसके परिणामस्वरूप भौतिकी के प्रायः समस्त पदार्थ वैशेषिक की गुण- 
परिभाषा के अन्तर्गत आजाते हैं | केवल “विद्युत! नामक ऊर्जा ऐसा पदार्थ है, 
जो शक्तिरूप से तेजस द्रव्य की कोटि में आता है। वह प्रकाश [भास्वर 
शुक्ल रूप] और ताप [ उष्ण स्पर्श ] दोनों को अपने में समाये रहता है | गुणरूप 
ये दोनों पदार्थ जहां भी उपलब्ध होते हैं, वेशेषिक की दृष्टि से वह तेजस 
द्रव्य है । 

ऊर्जा के उपादान--ऊर्जा पदार्थ के विषय में यह ज्ञातव्य है, कि इसके 
उपादान तत्त्व क्या हैं? यह अपने अभिव्यक्त-रूप में किस मूल स्थान से 
उभरकर इस अवस्था में आता है। श्राधुनिक विज्ञान में इसकी अविनाशिता 
का उल्लेख हुआ है । वहां इसका तात्पयं यही है, कि ऊर्जा का विनाश नहीं 
होता; वह रूपान्तरों में परिरवत्तित होजाता है। भारतीय दर्शन में चिन्तन के 
अन्तिम स्तरों पर जाकर इस सिद्धान्त को मान्यता दीगई है, कि सर्वात्मना 
विनाश किसी पदार्थ का नहीं होता । मूलभूत तत्त्व सर्वंदा विद्यमान रहता है, 
परिणामस्वरूप उसकी अवस्था बदलती रहती है । वह एक स्थिति से दूसरी 
में परिवर्तित होजाता है, पर सर्वथा नष्ट कभी नहीं होता | जो मूलतः नहीं 
है, उसका कभी भाव नहीं, जो है, उसका सर्वथा कभी नाश नहीं।' ऐसी 
दशा में स्वभावतः यह जिज्ञासा होती है, कि ऊर्जा' जब है, तो उसके मूल उपा- 
दान तत्त्व अवश्य होने चाहियें, यदि उसके अन्य कोई मूल उपादान तत्त्व नहीं 
हैं, तो उसे स्वयं मूलतत्त्व-रूप मानाजाना चाहिये। आधुनिक विज्ञान की 
दृष्टि से ऐसी मान्यता कहां तक तथ्य है, कह नहीं सकता । 

आधुनिक विज्ञान के कद्विषय विद्वानों से इस विषय में चर्चा का प्रसंग आया 
है; पर उससे किसी निश्चय पर नहीं पहुंचाजासका। भौतिकी में विश्व के 


१. द्रष्टव्य गीता, २।१६। साख्यसुत्र, १७६॥१॥८६॥ तथा ५।५२॥ प्रथम श्रध्याय 
की सूत्रसंख्या इस संस्थान से प्रकाशित सांख्यदशेन के श्रनुसार है। इसमें 
३५ जोड़कर किसी भी भ्रन्य संस्करण में देखा जा सकता है। 


डश्८ वेशेषिकदर्शनम 


मूल उपादान-तत्त्व-प्रोटोन्‌, इलेक्टॉन्‌, न्यूट्रान मानेजाते है। क्या ऊर्जा का भ्रभि- 
व्यञ्जन इन्हीं मूलतत्त्वों से होता है? यदि होता है, तो जैसे हाइड्रोजन ऐलीमैंट से 
लगाकर नोबैलिगम्‌ ञ्रादि तक प्रत्येक ऐलीमैंट की रचना में विज्ञान द्वारा इलेक्ट्रान्‌ 
आदि की उपयुक्त संख्या निर्धारित रूप में जानलीगई है, ऐसे ही प्रत्येक ऊर्जा 
के अ्रणु में कितने इलक्ट्रॉन्‌ आदि का उपयोग है, इसका निर्धारण होना चाहिए। 
यदि ऐसा नहीं है, तो क्या इलैक्ट्रान आदि के समान ऊर्जा को अतिरिक्त 
मूलतत्त्व मानाजाना चाहिये ? ऐसी मान्यता को अभीतक कोई अवसर प्राप्त 
नहीं होसका है। 

इससे अतिरिक्त एक अन्य व्यवस्था यह हो सकती है, कि ऊर्जा क्योंकि 
एक शक्तिरूप पदार्थ है, इस कारण इलैक्ट्रान्‌ आदि मूल तत्त्वों में वह अनभिव्यक्त 
रूप से समवेत [निहित] रहता है, जो मूलतत्त्व का ही स्वरूप है। वस्तुतः मूल- 
तत्त्व में जो विविध शक्तियां अन्तहित रहती हैं, उनका जानना समभना सा- 
धारणबुद्धिगम्य नहीं है, असाधारण मेधा भी उनके अंशमात्र तक ही पहुंच 
पाती है। उन शक्तियों का केवल वह स्वरूप जानने में आपाता है, जो मूल- 
तत्त्वों के किसी विशिष्ट वस्तुस्वरूप में आजाने पर वहां अभिव्यक्त हो 
जाता है, । 

मूलतत्त्व में निहित समस्त शक्तियों की गणना करना मानव बुद्धि के बाहर 
है । मुलतत्त्वों से जब किसी वस्तु का रूप उभरकर आआराता है, तब विशिष्ट दशाओं 
एवं वस्तुओं में किसी एक शक्ति का अभिव्यञजन होजाता है । वस्तुओं के अनन्त 
रूप हैं, एवं उनमें विभिन्‍न अनन्त शक्तियां हैं, वे उन मूलतत्त्वों से सर्गरचना- 
क्रम में बराबर प्रवाहित होती चली ञ्रा रही हैं। किसी एक वस्तुस्वरूप में कोई 
शक्ति अभिव्यवत हो जाती है। उस अभिव्यक्ति की दशा में मानव अपनी मेधा 
द्वारा उसका अनुभव तथा कार्यों में उपयोग करता है। 

इस विवेचन से यह परिणाम सामने आता है, कि मूल उपादान तत्त्व 
वस्तुरूप पदार्थ है, उसमें विविध शक्ति निहित है। वस्तुतत्त्व को सुविधा के साथ 
यथार्थरूप में समझने के लिये यदि शक्ति और शक्तिमान्‌ भश्रथवा गुण और ग्रुणी 
या गुण और द्रव्य की व्यावहारिक परिभाषाश्रों को मान्यता दीजाती है; तो यह 
स्पष्ट है, कि मूलतत्त्वों में निहित शक्तियां उनक्रे गुण हैं । वे गुण उस वस्तु 
तत्त्वको छोड़कर अलग नहीं रह सकते । और न वे गुण अ्रथवा शक्ति-पदार्थ 
स्वयं वस्तु के रूप में कभी उभरते हैं; ऐसी वस्तु के रूप में, जो जगह घेरती 
है । आधुनिक पदार्थ विज्ञान द्वारा प्रस्तुत पदार्थ विवेचन की यह स्थिति वैशेषिक 
द्वारा प्रतिपादित पदार्थ-प्रक्रिया से कुछ दूर या अलग नहीं है। 
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विश्व का उपादान तत्त्व -- इस अवसर पर एक बात और ध्यान देने योग्य 
है। आ्राधुनिक विज्ञान की मान्यता है, कि एक ऊर्जा दूसरी ऊर्जाके रूप में परिवर्तित 
हो जाती है | यह भी सुनने में श्राता है, कतिपय वैज्ञानिक्रों ने ऐसी स्थापना का 
प्रयास किया है, कि ऐनर्जी [ऊर्जा] को मैटर [वस्तुतत्त्व] में तथा मैटर को 
ऐनर्जी में परिवर्तित कियाजासकता है । यदि यह ठीक है, तो निश्चितरूप से 
कहाजासकता है, कि ऐनर्जी और मटर का मूल उपादानतत्त्व एक ही है | श्रथवा 
मूल में दोनों एक हैं। 
इस विषय में यह स्मरण रखना चाहिये, आधुनिक विज्ञान समस्त विश्व 
का उपादान कारण-प्रोटोन इलैक्ट्रान्‌ न्यूट्रॉनू-नामक तीन प्रकार के तत्त्वों को 
मानता है । इनकी परिभाषा बताता है, प्रोटोन तत्त्व आ्राकर्षण शक्ति का पुञ्ज 
है । इसके विपरीत इलैक्ट्रान्‌ श्रपकर्षण-स्वरूप है। पहला अपनी शोर दुसरे को 
श्राकृष्ट करता है, पर दूसरा अपने को अ्रपकर्षण [दूर हटने या रहने ] में प्रवृत्त 
रखता है, इनको यथाक्रम पाजिटिव और नेगेटिव पावर कहा जाता है। तीसरे 
तत्त्व स्यूट्रॉन्‌ में ये दोनों बात नहीं होतीं । समस्त विश्व के मूल में ये ही पदार्थ 
हैं, इन्हींसे सब जगत्‌ बना है । 
भारतीय दर्शन में मूलतत्त्व 'सत्त्व-रजसू-तमस्‌' माने हैं। समस्त जड़ 
जगत्‌ इन्हीं तत्त्वों से परिणत होकर बना है । दर्शनकार कपिल ने इनका स्वरूप 
इसप्रकार बताया है। सत्त्व प्रीतिरूप है; प्रीति का अर्थ है, दूसरे को अपनी ओर 
आ्राकृष्ट करना । इसके विपरीत रजसू्‌ अ्प्रीतिरूप है, दूर हटने की प्रवृत्ति रखता 
है । तीसरा तमस्‌ विषादरूप है, अर्थात्‌ न प्रीतिरुप हैऔर न अप्रीतिरूप । 
मूलतत्त्व के विषय में ये दोनों [आ्रवुनिक त्रिज्ञान और भारतीय दर्शन] कितनी 
अधिक समान परिभाषा को प्रस्तुत करते हैं, यह ध्यान देने योग्य है।यह 
स्थिति मूलतत्त्व-विषयक जानकारी की सचाई को प्रकट करती है। 
इस सन्तुलन के आधार पर न हम यह कहना चाहते हैं, कि आधुनिक विज्ञान 
ने जो आज कहा है, उसे तत्त्वचिन्तक भारतीय ऋषियों ने पहले ही कह दिया 
था; और न हमारी इसमें आस्था है, कि कौन बात पहले कही गई तथा कौन 
अब । यहां केवल सचाई को खोजना और समभना ही मुख्य लक्ष्य है। इसके 
साथ उक्त सन्तुलन का यह अभिप्राय भी न समभना चाहिये, कि सत्त्व-रजस्‌- 
तमस्‌! यथाक्रम सर्वात्मिना 'प्रोटोन्‌-इलैक्ट्रॉन-न्यू ट्रॉन' हैं। ्राधुनिक विज्ञान ने 
सर्गरचना-क्रम में जिस स्तर पर विद्यमान इन तत्त्वों को समभने का यत्न किया 
है; सम्भव है, भारतीय दर्शनकार' ऋषियों का चिन्तन उससे अधिक मूल 
अवस्था की ओर हो । पर इसमें सन्देह नहीं, कि दोनों विचारधारा मूलतत्त्व के 


४२० वेशषिकदरशंन म्‌ 
वास्तविक ठिकाने पर पहुंची हैं। 


पृथिवी का गुण रूप 


वेशेषिक के अनुसार रूप गुण तेजस्‌-प्रापस्‌ और प्रृथिवी में समवेत बताया 
गया है । तेजस्‌ में भास्वर शुक्ल रूप है, आ्रापस्‌ में ग्रभास्वर चुक्ल तथा पृथिवी 
में सात प्रकार का रूप मानागया है। जो इसप्रकार है--श्वेत, रक्त, हरित, 
नील, पीत, कपिश, चित्र। वैशेषिक के प्रक्रियाग्रस्थों में निर्दिष्ट यह रूपक्रम 
ध्यान में रखना चाहिये । रूप-निर्देश का यह क्रम रूप-विषयक विशेष स्थिति का 
संकेत करता है। 

आधुनिक विज्ञान ने रूप (रंग) के विषय में एक विशेष परिस्थिति का 
उद्बोधन कराया है। वह कहता है, विभिन्‍न प्रकार का रूप सूर्य-किरणों 
में पायाजाता है। इस कारण यह तेजस्‌ अ्रथवा प्रकाश का धर्म है। अ्रन्य पदार्थ 
जो रूपयुक्त प्रतीत होते हैं, वह प्रकाश का प्रभाव व चमत्कार समभना चाहिये । 
वातावरण में जब सूक्ष्म फुहार [जलकण | भरे हों, तब यदि सूर्य पूर्व क्षतिज की 
ओर है, तो पच्छिम की ओ्रोर की फ्हारों में; और सूर्य यदि पच्छिम क्षितिज की 
ओर है, तो पूर्व ओर की फ़हारों में सूर्यकिरण प्रतिबिम्बित होकर सतरंगी 
रेखाओं को धनुषाकार में प्रकट करती हैं। इन रेखाओं को भारतीय परम्परा में 
इन्द्रधनुष” कहाजाता है। 

भारतीय साहित्य में आ्राधिभौतिक दृष्टि से इन्द्र पद सूर्य के लिये तथा वर्षा 
के ्रधिष्ठात॒देव के लिये प्रयुक्त होता है। इस भावना में सतरंगी रेखाञ्रों का 
सूर्यकिरणों से स्पष्ट सम्बन्ध ज्ञात होता है। आ्रांग्लभाषा में इसक्रे लिये पद 
रिकाा-809 [रेनू-बो] है, जो इन रेखाओं का सम्बन्ध वर्षा से प्रकट करता है । 
संभव है, वर्षा ऋतु में इन सतरंगी रेखाग्रों के प्रायः अधिकता से देखे जाने के 
कारण उसे यह नाम [7२०४ 80७] दिया गया हो । इन्द्रधनुष में सात रंगों 
का क्रम ऊपर से नीचे की ओर इसप्रकार दिखाई देता है-- 


लाल रत [रेड] 

नारंगी (7978० [श्रोरेंज़ ] 

पीला १९।॥0५७ [यलो ] 

हरा (छ्ाल्शा [ग्रीन | 

नीला 80९ [ब्ल्यू ] 

आसमानी पवीह० [इन्डिगो ] * 


बेंजनी जंगल [बायोलेट] 
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आधुनिक विज्ञान का कहना है, कि न केवल ये सात रूप, अपितु प्रकृति में 
पाये जानेवाले समस्त रूप तीन प्राथमिक रूपों-लाल, हरा और नीला-से मिल- 
कर बनते हैं । इन तीन प्राथमिक रूपों को मिलाने की दो विधियां हैं। एक- 
योज्य विधि [900५७ )(४०॥॥०० ऐडिटिव मैथड्‌] तथा दूसरी-शेष विधि 
[570074०॥४०८ (४८(॥०० सबूट्रे क्टिव्‌ मे थड्‌ ] । इसके अतिरिक्त इन दोनों विधियों 
के सम्मिलित प्रभाव द्वारा भी नये रूप बनते हैं। 

१. योज्य विधि--इस विधि में रूपयुक्त [रंगीन] प्रकाश मिलाया जाता 
है। यदि सफेद दीवार या चादर पर दो भिन्‍न रूपों का प्रकाश पड़े, तो वहां 
एक अन्य रूप की प्रतीति होती है। लाल और हरे रूप का प्रकाश मिलाया जाय, 
तो पीला दिखाई देता है। सभी रूप उपर्युक्त तीन प्राथमिक रूपों को विभिन्‍न 
अनुपात में मिलाने से बनते हैं । तीनों रूपों को एक विशेष अनुपात में मिलाने 
से सफेद रूप बनजाता है । 

पूरक रूप (007ए॥एरथाक्ष/ (०।०४7४--कस्प्लिसैन्टरी कलस )-- 
तीन प्राथमिक रूपों-लाल, हरा और नीला में से किन्‍्हीं दो रूपों को मिलाने से 
जो रूप बनता है, उसे तीसरे रूप का पूरक रूप कहाजाता है । पीला रूप नीले 
रूप का पूरक है; क्योंकि पीला रूप, शेष दो प्राथमिक रूप-लाल और हरा- 
मिलाने से बनता है। किसी रूप में उसका पूरक रूप मिला देने से तीनों रूप 
इकट्ठे होजाते हैं, और सफेद रूप बनजाता है। इसी लिये इसका नाम 'पूरक 
रूप! कहाजाता है। किसी रूप को सफेद बनाने के लिये जिस रूप की कमी होती 
है, उसे पूरक रूप पूरा करता है। निम्न समीकरणों द्वारा इसे भ्रच्छी तरह समझ 
सकते हैं । 

लाल-+ हरा +नीला 5"सफेद 
लाल-+हरा -- पीला --नीले का पूरक 
अब नीला-+-नीले का पूरक -- नीला -- पीला 
नतनीला--लाल--हरा 
5 सफेद 
इसप्रकार लाल और नीला मिलाने से मंजीठा [)88०॥(8-- मर्जेटा ] रूप 
बनता है, यह हरे रूप का पूरक होगा । ऐसे ही हरा और नीला मिलाकर झास- 
मानी [(/»॥८- सिश्रान ] रूप बनता है; लाल रूप का पूरक होगा । इस प्रसंग 
में रूप अथवा रंग से भ्रभिष्राय रूपयुक्त अ्रथवा रंगीन प्रकाश से है, किसी पदार्थ से 
नहीं । रूपों के परस्पर मिश्रण की यह पहली 'योज्य विधि' है। 
२. शेष विधि---इस पद्धति में रूपयुक्त पदार्थ मिलाये जाते हैं, चाहे वे पार- 
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दर्शी हों ग्रथवा अपारदर्शी । रूपयुक्त पदार्थ सफेद प्रकाश में से किसी रूप का 
प्रकाश हटा सकते हैं, उनमें रूप [रूप का प्रकाश ? ] जोड़ने की क्षमता नहीं 
होती । इसलिये यह विधि 'शेष विधि' कहलाती है। - 
शेष विधि में सफेद प्रकाश में से तीन प्राथमिक रूप [लाल, हरा और 
नीला] हटाये जाते हैं। किसी वस्तु पर रंगीन पदार्थ का लेप, रंगीन छपाई, या 
रंगीन फोटोग्राफी शेष विधि के कारण ही रंगीन दिखाई देते हैं । इनमें तीन प्राथ- 
मिक रंग के पंदार्थ होते हैं। जिनके रंग आरसमानी (८५थ॥), मर्जेंटा तथा पीला 
हैं। ये तीनों रंग योज्य विधि के पूरक रंग हैं । रंगीन छपाई में भी इन्हीं तीन 
रंगों की स्याहियां प्रयुक्त होती हैं। इन रंगों को इनके अ्वयवों द्वारा, या उस 
रंग द्वारा व्यक्त किया जासकता है, जो सफेद प्रकाश में नहीं है; अर्थात्‌ उसमें से 
रंगीन पदार्थ द्वारा हटा दियागया है । उदाहरण के लिये :-- 
पीलाज-लाल-+हरातर-+तीला 
इसका तात्पर्य हुआ, सामने पीला-रंगीन पदार्थ दिखाई दे रहा है, उसने अपने 
पर पड़ने वाले सफेद प्रकाश में से नीला हटा दिया है; शेष लाल और हरा रह- 
गया है । वे मिला देने से पीला बनजाता है, इसी कारण पदार्थ पीला दीखता है। 
इसीप्रकार जब पदार्थ मर्जेंटा है, तब-मर्जेटा+- लाल--नीला ---हरा ; सम- 
भाना चाहिये सफेद प्रकाश में से उस रंगीन पदार्थ ने हरे रंग को हटा दिया है। 
ऐसे ही-सिश्नान 55 हरा -नीलाउ-- लाल; यहां सिश्रान रंगीन पदार्थ ने सफेद 
प्रकाश में से लाल रंग को हटा दिया है; भ्रतः ऐसे प्रकाश से प्रकाशित वह पदार्थ 
सिश्रान रंग का दिखाई दे रहा है ॥ 
सफेद प्रकाश में से तीनों रंग निकाल लेने से काला दिखाई देता है । अर्थात्‌ 
कोई प्रकाश दिखाई नहीं पड़ता, [यहां भी “रंग का अर्थ रंगीन प्रकाश है।]' 
सप्तरश्सि सूर्यं--आधुनिक विज्ञान की मान्यताश्रों के अनुसार प्रस्तुत 
विवरण द्वारा स्पष्ट कियागया, कि सब प्रकार का रूप प्रकाशगत धर्म है । प्रकाश 
के केन्द्र सूय॑ की किरणों में सात प्रकार के रूप देखने में आते हैं, जिनका उल्लेख 
प्रथम कर दियागया है। रूपविषयक यह मान्यता भारतीय ज्ञान-परम्परा में 


१. रूप-विषयक यह विवरण 'हिन्दी विश्वकोष' में “रंग” पद पर दियेगये 
विवरण के आधार पर है। वहां सवंत्र विवरण में 'रंग” श्रथवा “रंगीन! 
पदों का प्रयोग हुआ है । यहां उनके स्थान पर श्नेकतन्न 'रूप' तथा “रूपयुक्ता' 
पदों का प्रयोग कर दिया है; क्योंकि भारतीय दर्शन में श्रभिमत प्रस्तुत 
अर्थ के लिये इसी पद का प्रयोग मान्य है । 
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अविदित नहीं है। भारत के अतिपग्राचीन साहित्य वेदों में अनेकत्र' सूर्य के 
लिये 'सप्तरश्मि' पद का स्पष्ट प्रयोग हुआ है। निर्धारित 'सप्त' संख्या का 
प्रयोग पदार्थ की किसी विशेषता पर ही आधारित होसकता है। वह विशेषता 
सूर्य रश्मियों में सप्तविध रूप के अस्तित्व के अतिरिक्त और कुछ कल्पना नहीं 
कीजासकती । 

भारतीय साहित्य में 'सप्तरश्मि” पद के अतिरिक्त सूर्य के अर्थ में 'सहख्न- 
रश्मि' पद का प्रयोग बहुतायत से देखा जाता है। यद्यपि वेदों में यह पद प्रयुक्त 
नहीं है; पर वहां इसी अर्थ को अभिव्यक्त करने वाले 'सहस्रश्वद्ध' पद का 
अनेकत्र प्रयोग हुआ है । इससे जिज्ञासा होती है, क्या सप्तरश्मि' पद के समान 
सहखश्वज्ञर पद के लिथ कोई ऐसा आधार है, जिससे सूर्य के सहख्न शज्ध 
अथवा रश्मि का प्रामाणिक व्याख्यान कियाजासके ? वस्तुतः इस विषय में यह 
स्पष्ट है, कि 'सप्त' पद एक नियत संख्या का बोध कराता है। इसकी तुलना में 
'सहस्र” पद अपरिमित संख्या का वाचक है। वह नियत सहख्र संख्या का बोध 
नहीं कराता। वेद के व्याख्याकारों ने उक्त पद का यही अर्थ किया है; लोक 
व्यवहार में भी इस पद का प्रयोग ऐसे ही ग्र्थ में होता है। फलतः अपरिमित 
किरणों वाले सूर्य का 'सप्तरश्मि' नाम किसी विशेष आधार का द्योतक है, 
जिसके अनुसार इस नाम की सार्थंकता स्पष्ट होती है। वह आधार है, सूर्य 
किरणों का सप्तविध-रूपयुक्त होना । 

कणाद का तेजस्‌ द्रव्य--ऐसी स्थिति में यह गम्भीरतापूर्वक विचारणीय 
होजाता है, कि कणाद ने तेजस्‌ द्रव्य को एक भास्वर-शुक्ल रूपयुक्त किस आधार 
पर कहा है । विचारने पर तथा आधुनिक विज्ञान के अनुसार भी यह स्पष्ट है, 
कि जहां सब रूप मिलजाते हैं, वह सफेद [शुक्ल | दीखता है। क्‍योंकि रूप का 
आधार प्रकाश है, इसलिये वह प्रकाश शुक्ल रूपयुक्त होगा। प्रकाश की जो 
प्राकृतिक रचना है, वह समस्त रूपों के साथ है, अ्रतः प्रकाश निरन्तर शुक्लरूप 
युक्त रहेगा । उसे इसप्रकार फाड़ा नहीं जासकता, कि यह नीला प्रकाश है, और 
यह पीला | यह कहना, कि रंगीन पदार्थ पर जब प्रकाश पड़ता है, तो वह पदार्थ 
प्रकाश के अन्य विजातीय रूप को अवशोषित करलेता है, और उस प्रकाश में 
रंगीन पदार्थीय रूप अवभासित होता है, नितान्‍्त क्लिष्ट कल्पना है । 
१. द्रष्टव्य, ऋ० १॥१६४।१॥२।१२।१२॥४।५०।४॥६।४४।२४॥ श्रथर्वे 

६॥५११५॥ ११॥१३६॥ १६॥५३।१॥२०३४॥ १३॥ ते० ब्ला० २८।२॥७॥ 

जे० उ० ब्रा० १६।१।२॥ ११६।२। ७-८॥ 
२. ऋ० ७।५५॥७॥ अथर्वे० ४॥५।१॥ १३।१११२॥ 
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पहले यह विचारना चाहिये, कि पदार्थ रंगीन कैसे है ? रंगया रूप तो 
केवल प्रकाश का धर्म है। वह पदार्थ में कैसे भ्राया ? फिर यह भी ध्यान देने की 
बात है, आधुनिक विज्ञान के श्रनुसार पदार्थ का रूपयुक्त होना किसी अन्य बाह्य 
निमित्त से होसकता है। प्रकाश निसगगंतः रूपयुक्त है। उसीको कूप का स्रोत 
कहाजासकता है, वह अ्रन्य किसी नैमित्तिक स्थिति के पदार्थ से अभिभूत व अव- 
शोषित होजाय, यह वस्तुस्थिति का शीर्पासन कर देने के समान है । 
व्यवहार में देखाजाता है, फूल की एक पंखुड़ी में तीन-तीन चार-चार 
विभिन्‍न रूप दिखाई देते हैं। प्रत्येक उतने अ्रंश से प्रकाश किरण परार्वत्तित 
होकर चक्षु इन्द्रिय से संयुक्त होने पर उन-उन रूपों का पंखुड़ी के अलग-प्रलग 
भागों में प्रत्यक्ष होता है। क्या वह रूप पंखूड़ी में न होकर प्रकाश में स्वीकार 
करना चाहिये ? प्रकाश न रहने पर क्या पंखुड़ी में रूप का अस्तित्व नष्ट हो 
जाता है ? इस विषय के एक विद्वान्‌ से चर्चा होने पर उन्होंगे कहा था, वस्तुतः 
* फूल का वह रूप उस दशा में नष्ट होजाता है, नहीं रहता। क्‍या आधुनिक 
विज्ञान की वस्तुतः यही मान्यता है ? यदि ऐसी बात है, तो प्रकाश के ञ्रभाव में 
क्या वस्तु का भी नाश मानना होगा ? क्‍या न दीखने की दशा में देखनेवाले की 
आंख को भी समाप्त मानना होगा ? यह स्थिति गम्भी रतापूर्वक विचारणीय है। 
वस्तुत: प्रकाश सदा शुक्लरूपयुक्त है । देखने का साधन चक्षु इन्द्रिय किसी 
भी वस्तु को देखने के लिये प्रकाश की अपेक्षा रखता है । चक्षु रूप एवं रूपयुक्त 
वस्तु को देखसकता है। जब प्रकाश नहीं है, घोर अन्धेरा है, हाथ को हाथ नहीं 
सूभता; तब भी त्वक्‌ इन्द्रिय के द्वारा वस्तु को स्पर्शकर पहचाना जासकता है; 
शब्द को श्रोत्र इन्द्रिय से सुनाजासकता है; रसन इन्द्रिय से स्वाद चखाजासकता 
है। इसका अभिप्राय है, प्रकाश का सहयोग केवल चक्षु इन्द्रिय द्वारा रूप तथा 
रूपयुक्त पदार्थ को देखने में होता है। इस रीति पर प्रकाश रूप का स्रोत है। 
भारतीय दर्शन की मान्यता है, कि रूप का उद्भव सर्वप्रथम तेजस द्रव्य 
द्वारा होता है | तेजस्‌ द्रव्य सदा एकरूप युक्त इसी लिये रहना चाहिये, क्योंकि वहां 
सब रूप सम्मिलित रहते हैं, और उस सम्मिलन को किसी प्रकार विश्व खलित नहीं 
कियाजासकता । जैसा पहले कहा गया, समस्त वस्तुरूप पदार्थ परथिवी-जल-तेज- 
वायु एवं इनके किसी प्र कार के विकाररूप में उपलब्ध होते हैं, जो जगह को घेरते 
हैं । जगह घेरनेवाला कोई पदार्थ इनसे अ्रतिरिक्त नहीं है । सर्वप्र थम तेजस्‌ द्रव्य 
में उद्भूत रूप का पृथिवी तक पहुंचना समभने के लिये इन पदार्थों के मूलतत्त्वों 
की ओर दुष्टिपात करना होगा । 
पृथिवी में सात रूप--दर्शन के उच्चस्तरीय चिन्तन में पहुंच कर इस 
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भावना को प्रायः सब ओर से मान्यता प्राप्त रही है, कि कोई वस्तु जब अपने 
व्यक्तित्व में उद्भूत होती है, उससे पूर्व भी उसका अव्यक्त ग्रथवा अ्रनभिव्यक्त 
अस्तित्व रहता है । सर्वात्मना असत्‌ का कभी सद्भाव संभव नहीं। तेजस द्रव्य 
के उद्भव में आने पर जब रूप वहां प्रकाश में ञ्राता है, तब इसका तात्पयं है, 
वह अपने मूल उपादान तत्त्वों से यथाक्रम यात्रा करता हुआ यहां आपहुंचा है। 
तेजस्‌ और पृथिवी के उपादान तत्त्वों में से अनेक उपादान तत्त्व प्रत्येक में समान 
हैं। उन्हीं तत्त्वों से इन पदार्थों में रूप का उद्भव होता है। पृथिवी पदार्थ के 
प्रत्येक कण में उपयुक्त अनुपात से उन तत्त्वों का समावेश ठीक उसीप्रकार नहीं 
होता, जैसा तेजस्‌ द्रव्य के कण में होता है| तेजस्‌ में उपादान तत्त्वों के अनुपात 
के अनुरूप समस्त रूप व्यवस्थित क्रमसे समवेत रहते हैं; परन्तु पृथिवी की 
रचना में वैसा अनुपात नहीं रहता, कि सर्वत्र समस्त रूपों का व्यवस्थित क्रम 
उद्भव में आये । जहां ऐसा होता है, वहां तेजस्‌ के समान शुक्ल रूप अभिव्यक्ति 
में आयेगा । जैसे कपास का फोला । कपास के फोले में भी मूल उपादान तत्त्वों 
के विपर्यास से रूपान्तर होजाता है। समस्त वनस्पति जगत्‌--जो पूर्वोक्ति पदार्थ 
की चार विधाओं का विकार है, विविध रूपों का आधार इसी कारण है। प्रत्येक 
पत्ते और फूल की पंखुड़ियों के विविध रूप उनके उपादान तत्त्वों के कारण हैं । 
प्रकाश केवल उनके देखने में चक्षु-साधन का सहयोगी होता है, इनके रूप का न 
उपादान है, न प्रयोजक । 

पुथिवी-रूपों का निर्दिष्ट क्र--वशेषिक के प्रक्रिया-पग्रन्थों में पृथिवी के 
सात रूपों का जिस क्रम से उल्लेख रहता है, उसमें रूप गुणसम्बन्धी कुछ 
अन्तहित रहस्य की भलक प्रतीत होती है । क्रम है--शुक्ल, रक्त, हरित, नील, 
पील, कपिश, चित्र | गत पंक्तियों में आधुनिक विज्ञान निर्दिष्ट रूप विषयक 
मिश्रण विधि के निर्देश से स्पष्ट है, प्राथमिक तीन रूपों के आ्रानुपातिक मिश्रण 
से अन्य विविध रूपों की प्रतीति हुआ करती है । जहां सब प्राथमिक रूप मिल 
जाते हैं, तब सफेद रूप प्रतीत होता है । क्योंकि समस्त रूपों का सर्वप्रथम उद्भव 
तेजस्‌ तत्त्व में होता है, इसलिये तेजस्‌ तत्त्व प्रकाशरूप से सदा इ्वेत प्रतीत होता 
है । इसी कारण उक्त क्रम में सबसे पहले 'इबेत' रूप का निर्देश है। वह इ्वेत 
जिन प्राथमिक रूपों के समवाय-परस्पर मिथुनी भाव-से उभरता है, उनका निर्देश 
आगे किया गया--रक्त,हरित, नील । रक्त-हरित के मेल से पीत बनता है, अ्रतः 
उनके आगे 'पीत' का निर्देश है । लाल और नीले को मिलाने से मजेंटा [ मटियाला 
सा] रूप बनता है, उसको आगे 'कपिश' पद से निर्दिष्ट किया है।यह दिशा- 
मात्र बताकर अन्त में विविध रूपों के मेल से जो विभिन्‍न प्रकार के रूपों की 
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प्रतीति होती है, उसे चित्र” पद द्वारा भ्रभिव्यक्त किया है। 

विविध रूपों को वशेषिक द्वारा पृथिवी में समवेत बताने का आधार अ्नुभव- 
मूलक व्यवहार है| यह तथ्य अनेकत्र स्पष्ट कर दिया गया है, कि कणाद का 
तत्त्व-विवेचन सर्गरचनाक्रम के उस स्तर से प्रारम्भ किया गया है, जिसमें प्राणी 
सांस ले रहा है । मानव तथा अन्य जीव-जगत्‌ सीधा जिस वातावरण में रह रहा 
है, उसीको लक्ष्य बनाकर वेशेषिक का विवरण है । प्राणी पथिवी, जल, तेज, 
वायु से घिरा है। उसके सब ओर प्रत्यक्ष में यही तत्त्व हैं। जगत्‌ की इस स्थिति 
का जैसा अनुभव होता है, वेशेषिक के तत्त्व-विवेचन में वह एक मान्य आधार है । 

उस अनुभव को अ्रान्तिपूर्ण समझना तथ्य न होगा । पार्थिव विकारों में रूप 
का अस्तित्व कारणगत विशेषताओं से ही उभार में आता है | प्रकाशनिष्ठ रूप 
को ही विभिन्‍न पदार्थों में प्रतीत होने की आवुनिक विज्ञान-निर्दिष्ट पद्धति 
नितान्‍्त क्लिष्ट कल्पना है | वैशेषिक का पृथिवीगत रूप विषयक विवरण प्रत्यक्ष 
अनुभव के सर्वथा अनुकूल है। 

सुवर्णादि धातु और पञचभूत--वेशेषिक शास्त्र की मान्यता है, कि समस्त 
जगत्‌ की उत्पत्ति पांच भूतों अथवा चार प्रकार के परमाणुश्रों से होती है। इस- 
लिये यह जगत्‌ पाञ्चभौतिक अथवा चातुरभातिक है। आधुनिक तत्त्वविदों का 
कहना है, कि वेशेधिक की यह मान्यता ठीक नहीं है। क्योंकि अनेक पदार्थ ऐसे 
हैं, जिनमें पृथिव्यादि भूतों का कोई अंश नहीं है । उदाहरण के लिये सुवर्ण को 
लीजिये, इसका विश्लेषण करने पर अन्तिम कण तक यह केवल सुवर्ण है, इसमें 
अन्य किसी भूत आदि का कोई अंश या संमिश्रण उपलब्ध नहीं होता । 

आ्राधुनिक तत्त्वविदों का ऐसा कथन अनुपयुक्त नहीं है, पर सुबर्ण में पृरथिवी 
आ्रादि भूतों की तलाश करना ऐसा ही हैं, जैसे कपास के फोले में कुत्तें का ढूंढना । 
सर्ग-रचना के जिस स्तर पर सुवर्ण का क्रम आता है, उसके भ्रनन्तर पृथिवी आदि 
के अणु-कण्णों की रचना होती है। भ्राधुनिक विज्ञान-संमत ऐलीमेन्ट [8लाशा। 
-तन्मात्र] की रचना के अनन्तर पृथिवी आदि की रचना का क्रमग्राता है। 
सुवर्ण एक ऐलीमैन्ट है। उसमें पथिवी आदि भूत का तलाश करना बेकार है। 

इस सन्दर्भ में यह अवश्य विचारणीय है, कि सुवर्णा दि घातुश्रों का श्रन्तर्भाव 
वेशेषिक द्वारा तैजस पदार्थों में मानेजाने का आधार क्‍या होसकता है ? जगह 
घेरने वाले सब पदार्थों को वेशेषिक शास्त्र चार वर्गों में विभक्त करता है प्रृथिवी, 
जल, तेज, वाए, अ्रति स्थूल पदार्थ पृथिवी वर्ग में, तरल' जल वर्ग में, ज्वलनशील 
तेजस्‌ वर्ग में तथा गैसिज्‌ को वायु वर्ग में माना है। स्थूल पदार्थों में से धातु 
समुदाय को तैजस वर्ग में गिना गया है। ऐसा क्‍यों माना गया ? इसका उपपादन 
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निम्न प्रकार संभव है। 
विभिन्‍न पदार्थों से अग्नि का संपर्क होने पर सब जगह ताप का प्रभावसमान 
नहीं होता । विभिन्‍न पदार्थों में ताप के प्रभाव व गति के आधार पर पदार्थ दो 
भागों में बंट गये है । एक-कुचालक-890 ८०॥07०!० दूसरा-सुचालक-0000 
००१०ए००। । काष्ठ आदि पदार्थ कुचालक हैं, &>व का संपर्क होने पर ताप 
को श्रागे बढ़ने से रोकते हैं। ताप की गति में बाधा उपस्थित करने से काष्ठ 
आदि का तेजस्‌ से विजातीय होना प्रकट होता है। घातुवर्ग इससे विपरीत हैं, 
अर्थात्‌ ताप का सुचालक है । सुवर्णादि धातु-पिण्ड या छड़ के एक भाग से तेजस्‌ 
का संपर्क होने पर समस्त धातुपिण्ड आदि में ताप का संचार होजाता है । इससे 
धातुवर्ग ताप को अनुकूलता से चालित कर देने के कारण उसका सजातीय प्रमा- 
णित होता है । 
धातुवर्ग का तैजस-सजातीय होने में यह्‌ भी एक उपोह्वलक है, कि धात्‌ वर्ग 
में ताप के अन्तर्भुक्त करने की शक्ति भी कम होती है। ग्रधात्‌ पदार्थ भिन्‍नजा- 
तीय होने से ताप को अधिक अन्तर्भुक्त करलेता है । एक यूनिट ताप के संपर्क से 
जल में या काष्ठ श्रादि में जो टैम्प्रेचर होगा, उतने ही ताप से धातु में कई गुना 
अधिक टैम्प्रेचर होगा | यह स्थिति धातू समुदाय को तेजस वर्ग में माने जाने के 
लिये बाधित करती है । 
पञ्चतत्त्व श्रथवा पञचभूत--गत पंक्तियों द्वारा यह स्पष्ट करने का प्रयास 
किया गया, कि मूलभूत पञ्चतत्त्वों की मान्यता का वास्तविक आधार क्‍या है। 
जगद्गचना की यात्रा में संलग्न तत्त्वों के मूलस्थान एवं मूलरूप को खोजने के 
लिये अ्रति प्राचीन काल से मानव द्वारा महान एवं सफल प्रयत्न होते रहे हैं । 
चिन्तनशील मानव ने उसकी जानकारी के लिये स्थूल जगत्‌ से प्रतियात्रा प्रारम्भ 
की । कतिपय तत्त्वविद्‌ मनीषियों ने लोककल्याण की भावना से जनसाधारण 
की ज्ञानग्रहण क्षमता का विचार करते हुए तत्त्वों की - सर्वाधिक स्थूल स्थिति के 
प्रथम कण से जगत्‌ की व्याख्या करने का सत्प्रयास किया । उन्होंने पृथिवी, जल, 
तेज, वायु के प्रथम कणों को मूलतत्त्व मानकर जो जगद्गचना-प्रक्रिया का विवरण 
प्रस्तुत किया है, उसका यह कारण नहीं है, कि वे तत्त्ववेत्ता मनीषी उस काल में 
उतना ही जानपाये थे, ग्रथवा उनका इतना जान लेना भी उस अन्धकारमय 
या ग्ज्ञानमय काल में बहुत महत्त्व रखता था, जबकि आज का केवल भौतिक 
वादी ग्रहंमन्‍न्य मानव उनपर दया दिखाने को दृष्टि से उनके सत्प्रयासों को 
उक्त आधारों पर बढ़ावा देकर उनको उपहास का विषय बनाना चाहता है। 
विचारपूवं क देखा जाय तो उक्त रूप में उनके तत्त्व-विवेचन का मुख्य 


छ वेशेषिकदर्शनम्‌ 
प्राधार यही है, कि इस जगद्गचना के लिये मूलतत्त्व-यात्रा की लम्बी परम्परा के 
उतने ही भ्रंश का विवरण उक्त आाचारयों ने उन तत्त्वज्ञानार्थी अधिकारियों की 
दृष्टि से प्रस्तुत किया, जो प्रारम्भिक स्तर पर वहीं तक जाने की क्षमता रखते 
थे। आगे कदम बढ़ाने का उन्होंने किसीको निषेध नहीं किया | वे तत्त्वों की 
वास्तव्रिक स्थिति को जानते थे उन्होंने ज्ञानपूर्वक ऐसा किया है, अज्ञानवश 
नहीं । उन मनीषियों का वह काल न अन्धकारमय था न अज्ञानमय | प्रत्येक 
दिशा में उनकी सतर्कता अ्नुकरणीय रही है, यह उनकी क्रतियों से स्पष्ट है। 
निर्मूल विरोधी भावनाओं से रहित कोई भी निष्पक्ष व्यक्ति उन क्रान्तदर्शी 
मनीषियों के अगाध ज्ञानाब्वि के अनुपम रत्नों का अवलोकन करसकता है । 
कणाद गौतम के पञबतत्त्वप्रतिपादन का श्राधार -जिज्ञासु की योग्यता 
के अनुरूप शास्त्रीय श्रर्थ का प्रतिपादन उपयोगी होता है, इस भावना से प्रेरित 
होकर कणाद और गौतम ने अपने श्ञास्त्रों का प्रवचन किया | इन शास्त्रों में 
प्रतिपाद्य विषय के क्षेत्र को व्यक्त जगत्‌ के एक विशिष्ट अंश तक सीमित रक्‍खा 
गया है। इसी लिये गौतम ने व्यक्त जगत्‌ की उत्पत्ति व्यक्त कारण से स्वीकार की 
है'। वात्स्थायन मुनि ने उस सूत्र की व्याख्या करते हुए लिखा है ->भूत कहे जाने 
वाले व्यक्त, परमसुक्ष्म पृथिवी आदि [प्रथिवी के परमाणुरूप श्राद्य कण ] सेशरीर 
श्रादि अन्य व्यक्त द्रव्य उत्पन्न होते हैं । जो इन्द्रियों रा जाना जाता है वह व्यक्त 
है, उसके समान होने से उसका कारण भी व्यक्त है । दोनों में समानता कया है? 
रूप आदि गुणों का योग । रूप आदि गुणों से युक्त नित्य प्रथिवी [ परमाणु |] आदि 
से रूपादि-गुणयुक्त शरीर एवं भ्रन्य पदार्थ उत्पन्न होते हैं । प्रत्यक्ष प्रमाण से देखा 
जाता है, कि रूपादिगुणथुक्त जैसी मिट्टी होती है, वैसा ही घड़ा आदि द्रव्य उससे 
बनता है । इसीके अनुसार न देखे हुए का अनुमान कर लिया जाता है। मूल 
उपादान और उसके विकार में रूप आदि का अन्वय देखे जाने से अती निद्रिय पृथिवी 
[प्रथ्विवी तत्त्व के परमाणुरूप श्राद्य कण] आ्रादि की कारणता का अनुमान हो 
जाता है । ह 
इस विवरण से स्पष्ट है, यह स्थूल जगत्‌ जिस रूप में दीखता है, कणाद 
आदि आचार्यों ने उसीके श्राधार पर इसकी व्याख्या करने का प्रयास किया है। 
इसमें सन्देह नहीं, कि इस स्थूल दृश्यमान पुृथिवी के पीछे छोटे से छोटा पृथिवी 
का कण विद्यमान है । यह ऐसा ही स्वीकृत संमान्‍्य मूलतत्त्व है, जैसे आधुनिक 
रसायन शास्त्र में ऐलीमेल्ट का कण । उस कण की रचना कैसे हुई है, इस विषय 
१--द्रष्टव्य, गौतमीय न्यायसूत्र-- “व्यक्ताद्‌ व्यक्तानां प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌' [४।१। 
११|। 
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को कणाद ने अपने शास्त्र की सीमा में नहीं लिया । जैसे रसायनझास्त्र ऐलीमैल्ट 
के कण की रचना का विवरण प्रस्तुत नहीं करता, उसीको मूल मानकर आगे का 
विवेचन करता है । इस कारण दृश्यमान चारों भूततत्त्वों के परमसूक्ष्म कणों को 
ही जगत्‌ का मूल मानकर कणाद ने उसके आगे का जगद्गचनाविषयक विवरण 
प्रस्तुत किया है। उसे इस विवेचन से कोई प्रयोजन नहीं, कि उन कणों की रचना 
कैसे होती है । इसी कारण उन्हें नित्य मान लिया गया है। फलस्वहूप यह सम- 
भाना निराधार होगा, कि इससे श्रागे उन तत्त्वों के विषय में उन आचारयोँ को 
जानकारी न थी, वस्तुतः ऐसा कहने या समभने वाले अ्रपती जानकारी का दिवा- 
लियापन ही प्रकट करते हैं । 

जिन महान पारदर्शी तत्त्वविद्‌ मनीषियों ने अथक परिश्रम एवं दिव्य मेधा 
के द्वारा उन गहन-गम्भी र अ्रचिन्तनीय विषयों का विवेचन किया, संसार-अरण्य में 
भटकते मानव के लिये यथार्थ का पथ प्रशस्त किया, केवल लोक-कल्याण की 
भावना से जिन्होंने अपना स्पृहणीय जीवन ऐसे सत्प्रयासों के लिये अर्पण किया 
है, वे चाहे प्राचीन हैं या नवीन, हमारे लिये सभी वन्दनीय हैं । प्राय: देखा यह 
जाता है, कि पल्‍लवग्राहीपाण्डित्य के गवंपूर्ण पचड़े में पड़े विद्वन्मन्‍्य विभिन्न 
विज्ञानों के वास्तविक विवेच्य स्तर को जाने विना प्राचीन-पश्र्वाचीन पदार्थ विज्ञान 
के संघर्ष में फंसे रहते हैं । यथार्थता तक पहुंचने में यही बाधा सदा उनके सामने 
विशाची बनी श्रातंकित करती रहती है। 


वशेषिक का विशेष” नामक पदार्थ 


प्रत्येक कार्य द्रव्य श्रन्य कार्य से भिन्‍न है, वेशेषिक शास्त्र में इस व्यवस्था का 
नियामक उस काय॑े के अपने कारण-श्रवयवों को माना जाता है। किन्‍्हीं नियत 
कारण-ग्रवयवों से कोई कार्य उत्पन्त होता है। अ्रन्य कार्य किन्‍हीं श्रन्य नियत-अ्रव- 
यवों से उत्पन्त होगा । तात्पर्य है-प्रत्येक कार्य का अन्य कार्य से भिन्‍न होने का 
नियामक उसका अवयव-मभेद है । उन्हीं नियत अ्रवयवों से कोई दो भिन्न कार्ये 
उत्पन्न नहीं हो सकते । यह व्यवस्था उत्पन्त होने वाले सूक्ष्म हच्णुक द्रव्य से 
लगाकर महत द्रव्य पर्यन्त सवंत्र लागू रहती है। 

कार्य द्रव्य के लिये यह व्यवस्था ठीक है, परन्तु जो कार्य द्रव्य नहीं हैं, उनके 
लिये क्या व्यवस्था होंगी ? यह ज्ञातव्य है वैशेषिक के अनुसार नी द्रव्यों में आ्राकाश, 
काल, दिशा, श्रात्मा मन ये नित्य द्रव्य हैं | पृथिवी, जल, तेज वायु नित्य भी हैं 
और अनित्य भी । इनमें कार्य पुथिवी आ्रादि अनित्य हैं, तथा परमाणुरूप पृथिवी झ्रादि 
नित्य हैं। अनित्य द्रव्यों में ्रवयवभेद के समान कहीं गुण और क्रिया भी तदाश्रय 
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द्रव्यके अन्य द्रव्योंसे-भेदक माने जाते हैं। नित्य द्रव्यों में भी आकाश के लिये शब्द गुण 

को द्रव्यान्तरों से भेदक कंहा जा सकता है परन्तु सर्वत्र यह व्यवस्था संभव नहीं। 

अत: नित्य द्रव्यों में भेदकरूप से ग्रवयवभेद की स्वेथा असंभावना . होने पर वहां 

एक ऐसे पदार्थ की कल्पना कीगई है, जो उन समस्त प्रत्येक अनन्त नित्य पदार्थ 

में समवेत रहता है । प्रत्येक पदार्थ में एक विशेष रहने से विशेष भी अनन्त हैं। 

वह विशेष स्वरूपेण स्वत: अन्य सब पदार्थों से भिन्‍न रहता है, उसका स्वरूप ही 

भेदक माना गया है, अत: उसके आगे अन्य किसी भेदक की कल्पना अनावश्यक 

है । इसीलिये इसे 'श्रन्त्य कहा जाता है, सबसे ग्रन्त में रहने वाला । 

विचारणीय है, इसप्रकार के “विशेष! नामक पदार्थ की. कल्पना करना कहां 

तक अपेक्षित व साधार है । जो बात विशेष नामक पदार्थ के स्वरूप के विषय में 

कही जाती है, वही उसके झ्राश्रय-द्रव्य के विषय में क्यों नहीं हो सकती । प्रत्येक 
नित्य द्रव्य का भ्रपना स्वतः एकमात्र व्यक्तित्व है, वह व्यक्तित्व अन्य कोई नहीं । 

उसका व्यक्तित्व ही उसको अन्य समस्त से भिन्‍न रखता है | ऐसा व्यक्तित्व अनित्य 
द्रव्य में संभव नहीं, क्योंकि प्रत्येक अ्रनित्य द्रव्य अ्रनेक ग्रवयवों के सहयोग से 
बनता है । वहां स्व-तन्त्र एकमात्र व्यक्तित्व नहीं है। ग्रतः वहां अ्रवयवभेद को 
अन्य से द्रव्य का भेदक मानना आवश्यक है। इसके विपरीत स्व-तन्त्र व्यक्तित्व 
केवल नित्य द्रव्यों में संभव है । इसलिये नित्य द्रव्य का अपना एकमात्र व्यक्तित्व 
ही उसको अन्य समस्त से भिन्‍न रख सकता है। वहां अन्य 'विशेष' नामक पदार्थ 
की कल्पना करना अनपेक्षित है। अ्रथवा यह कहाजासकता है, कि नित्य द्रव्य 
के अपने एकमात्र व्यक्तित्व से अतिरिक्त 'विशेष' नामक कोई पदार्थ नहीं है । 

संभव है, 'विशेष' नामक पदार्थ की कल्पना के मृल में यह भावना रही हो, 

कि वस्तुगत्या पृथिवी श्रादि का आद्यकण परमाणु यद्यपि अन्य मूल तत्त्वों से 
उद्भव में आता है; फिर भी उस स्थिति को यहां-सीमित स्तर तक पदार्थ- 
विवेचना की भावना से--अन्तहित रख परमाणू को नित्य व मूलतत्त्व मानलिया- 
गया है । इस व्यवस्था को निर्बाध रखने के लिये आवश्यक है, कि प्रत्येक 
परमाणु में परस्पर व्यवच्छेद का नियमन हो । उसीकों लिये “विद्येष' नामक 
पदार्थ को स्वीकार कियागया । 


वेद्ञंषिक का इन्द्रियः विषयक विचार 


सांख्यवेदान्त आदि अन्य भारतीय दर्शन तथा शेष प्राय: समस्त वाडः मय में 
इन्द्रियों की संख्या ग्यारह बताई जाती है। इसके दो भेद हैं-बाह्य इन्द्रिय तथा 
आन्तर इन्द्रिय । आन्तर इन्द्रिय के विषय में सभी का ऐकमत्य है । वह आन्तर 
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इन्द्रिय 'मन! है । वाह्म इन्द्रियों को दो वर्ग में रक्खा गया है--ज्ञानेन्द्रिय और 
कर्मेन्द्रिय । ज्ञानेन्द्रिय पांच है-- प्राण, रसन, चक्षु, त्वक्‌ श्रोत्र । कर्मेन्द्रिय भी पांच 
हैं-- वाक्‌, पाणि, पाद, पायु, उपस्थ, इन सब इन्द्रियों के अपने पुृथक्‌ कार्य हैं 
अ्रथवा कहना चाहिये, इनका उपयोग एक-दूसरे से सर्वथा पृथक कार्य के लिये 
होता है, इसलिये वाह्य इन्द्रियों की दस संख्या अपरिहाय है । विविव साहित्य में 
रूप से इनका उल्लेख उपलब्ध होता है।' 
यद्यपि भारतीय विविध-विषयक साहित्य में ग्यारह इन्द्रियों का उल्लेख 
उपलब्ध होता है, परन्तु अनेकत्र छह इन्द्रियों का भी उल्लेख पाया जाता है। 
गीता [१५।७,६ | में 'मनःषष्ठानी रिद्रियाणि' पदों द्वारा स्पष्ट रूप से छह इन्द्रियों 
का उल्लेख है । वे छह इन्द्रियां कौन-सी हैं, यह इसीके आगे नवम इलोक में 
स्पष्ट किया है । उनका नाम लिखा है--श्रोत्र, चक्षु, स्पर्शन [त्वक्‌|, रसन, श्राण 
ग्रौर मन | इनमें पहली पांच वाह्मेन्द्रिय और छठा मन आचन्तर इन्द्रिय है। 
इसीप्रकार महाभारत में अन्यत्र' भी इन्द्रियों की छह संख्या का निर्देश देखा 
जाता है। 
संभवत: पौराणिक साहित्य का एक इलोक छात्रावस्था से स्मरण है-- 
वने 5पि दोषा: प्रभवन्ति रागिणाम्‌, 
गृहेईपि पज्चेन्द्रियनिग्रहस्तप: । 
अकुत्सिते कमंणि य: प्रवत्तंते, 
जितेन्द्रियाणां स्वगृहं तपोवनम्‌ ।॥। 
ऐसे प्रसंगों में वस्तुत: पांच इन्द्रियों का उल्लेख ज्ञान-साधन की भावना से 
किया जाता है । वैशेषिक एवं न्याय का इन्द्रियविषयक विचार ज्ञान के साधन 
रूप में ही हुआ है। पांच बाह्य विपयों का ग्रहण करने के लिये बाह्य साधन पांच 
इन्द्रिय हैं । प्रमाणों की प्रवृत्ति में इन्हींका उपयोग होता है। इनके साथ आन्तर 
इन्द्रिय मन है। अतः प्रकरणानुकूल होने के कारण इन दर्शनों में कंवल छह 
इन्द्रियों का उपपादन हुआ है। अन्य के निषेध या भ्रभाव में इसका तात्पय 


नहीं है । 


१. सांख्यसूत्र, २।१६॥ सांख्यसप्तति, ३३॥ मनुस्मृति, २८६-६२॥ प्रइनो- 
पनिषद्‌, ४।८॥ बृह॒दारण्यक उपनिषद्‌. ४॥५।१२॥ 

'चलानि हीमानि षडिन्द्रियाणि' म. भा उद्योग पते, ३६।४८॥ गोरखपुर- 
संस्करण । 


2 3। 


४३२ वेशेषिकदर्शन म्‌ 


पानी का जमना 

वेशेषिक सूत्र [ ५।२।८] में जलों के संघात और विलयन का उल्लेख है । 
नैसगिक स्थिति के अनुकूल जलों की उपलब्धि तरल-रूप में होती है । सूलकार 
ने स्वयं इसका निर्देश किया।' इसके विपरीत जलों को बरफ या झोले आदि के 
रूप में पत्थर के समान कठोर जमा हुआा भी पायाजाता है। जिज्ञासा होती 
है, स्वभावत: तरल जल जम कसे जाता है ? 

मानव द्वारा अपनी प्रतिभा से उद्‌भावित आधुनिक विज्ञानमूलक उपाय जल 
को जमाने का इसप्रकार वतायाजाता है। उपयुक्त बन्द बृहत्‌ पात्रों में जलों को 
भरकर उनके मध्य में नलियों द्वारा अमोनिया गैस को गुजारा जाता है। या न्त्रिक 
विधि से अमोनिया गैस पर जब धीरे-घीरे दवाव बढ़ता है, तब उसमें उत्तरोत्तर 
शीताधिक्य बढ़ता जाता है । जीत के उपयुक्त स्तर पर आने की दछ्शा में पानी की 
तरलता तिरोहित होजाती है, और वह कुछ काल में ठोस जमजाता है। इसी- 
प्रकार के अन्य उपाय भी यान्त्रिक विधियों द्वारा इस कार्य के लिये प्रयुक्त किये 
जाते हैं । मानव द्वारा उदुभावित ये क्रत्रिम उपाय हैं। देखना चाहिये, प्राकृतिक 
अवस्थाओं में यह्‌ कंसे होता है ? जहां पृथिवी और अन्‍्तरिक्ष में विशाल समुद्र 
जैसे जमे देखे जाते हैं । 

जलों का नैसगिक तरलभाव उनमें अनुकूल ताप के सहयोग से रहता है । 
उसमें थोड़ी-बहुत न्यूनाधिकता होने पर जल केवल न्यूनाधिक शीत व उष्ण 
प्रतीत होते हैं । यदि जलों में तीव्र ताप का सहयोग होगा, तो वे वाष्प के रूप में 
चले जायेंगे, तथा पुनः अनुकूल वातावरण पाकर अपने उसी नैसरगिकरूपमें आ- 
जायेंगे। इसके विपरीत यदि श्रत्युम्न शीत के सहयोग से जलों की तरलता के . 
अनुकूल ताप को अन्तहित कर दिया जायगा, तो तरलता भी अन्तहित होकर 
काठिन्य के उद्भव को अवसर मिलजायेगा। अन्‍्तरिक्ष या प्रथिवी पर जहां 
उतने स्तर का शीताधिक्य प्राकृतिक स्थितियों के अनुसार होजाता है, वहां जलों 
का तरलभाव अन्तहित होकर काठिन्य उभर आता है । यह केवल नैमित्तिक है । 
उस अनुकूल ताप के प्रतिरोधी निमित्तों के न रहने पर जल पुनः तरलभाव को 
ग्रहण करलेते हैं । 

जलविषयक इस विवरण को ग्रभिव्यक्त करने के लिये सूत्रकार ने यह सूत्र 
लिखा है-- 

ञ्रपां संघातो विलयनं च तेज:संयोगात्‌ । 


१, रूपरसस्पशंवत्य श्रापोद्गवा: स्निग्धाः, २। ११२॥ 


परिशिष्ट २ ४३३ 


सूत्र में जलों के संघात [जमना] और विलयन [द्रवीभाव] दोनों के लिये 
'तेज:संयोग' एक ही निमित्त बताया है। यह संभव है, दोनों कार्यो के लिये'तिजः- 
संयोग' परस्पर विलक्षण हों; जिससे दो विपरीत कार्यों के सम्पादन में सुविधा व 
अनुकूलता बनी रहे । प्रायः सभी व्याख्याकारों ने संघात श्रोर विलयन दोनों 
कार्यो के लिये 'तेज:संयोग' को निमित्त माना है। 

इस विषय में केवल एक व्याख्याकार चन्द्रकान्त भट्टाचार्य का सुझाव है, कि 
सूत्र को दो भाग में पढ़ना चाहिये। एक-अपां संघातः । दूसरा-'विलयनं च 
तेजःसंयोगात्‌' । पहले भाग के साथ 'शीताधिक्य' कारण का ञआाक्षेप कर जलों 
के संघात का उसे कारण मानना चाहिये । विलयन का कारण तिजःसंयोग' सुत्र- 
पठित है। कृत्रिम उपायों से वातावरण को अधिक शीत बनाने में 'तेज:संयोग' 
का उपयोग होना संभव है; और इस आधार पर संघात के लिये भी 'तिज:संयोग' 
को निमित्तता की सीमा में लाया जा सकता है। 


द्वितीय परिशिष्ट समाप्त । 
इति श्री उदयवी र-शास्त्रिणा समुन्नीतस्य 
वेशेषिकसूत्र भाष्यस्याअनन्तरं संलग्न 
परिशिष्टद्वयं पूर्णतामगात्‌ । 
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